Epistola către Romani Creştinismul la Roma • Biserica din Roma îşi are originea în prezenţa la Ierusalim la Cincizecime a unor iudei care locuiau la Roma: " şi romani aflaţi în trecere " (cf Fapte , ) • Când Sfântul Pavel a scris Epistola către Romani ( - ), Sfântul Petru nu era la Roma Biserica Romano- Catolică a susţinut multă vreme, începând din Evul Mediu, că Sfântul Apostol Petru a întemeiat această Biserică şi că a fost timp de de ani episcop la Roma, interpretând o informaţie vagă a Sfântului Irineu • La anul , când Sfântul Pavel a ajuns în lanţuri la Roma şi a stat aici în prima captivitate romană, ( - ), Sfântul Apostol Petru nu era acolo • Istoricul Eusebiu de Cezareea spune că cei doi au murit martiri în anul d Hr La fel afirmă şi Ieronim în De viris illustribus Teologii mai noi susţin ca dată a martiriului celor doi apostoli anul , după începutul persecuţiei lui Nero • O tradiţie locală identifică Carcer Mammertinum (închisoarea Mamertine) drept locul unde Apostolii Petru şi Pavel au fost închişi la Roma Pentru Apostolul Pavel există şi opţiunea tradiţională din sec II că a fost închis în închisoarea Tullianum, o “filială” a primei închisori • Tacitus afirmă că “vinovaţii” creştini “erau îmbrăcaţi în piei de fiare şi apoi daţi câinilor ca să-i răpună sfâşiindu-i ori erau răstigniţi pe cruce sau hărăziţi arderii pe rug, iar când se lăsa amurgul erau arşi de vii în chip de torţe pentru a se lumina noaptea Nero îşi oferise parcurile sale pentru aceste spectacole” • Apocrifa Faptele lui Pavel localizează martiriul Ad Aquas Salvias , la km de Roma, pe malul stâng al Tibrului, iar Tertullian precizează că Pavel a fost decapitat Monumentul funerar de la Tre Fontane este atestat pe Via Ostiensis de Gaius, pe la anul , fiind luat ca mărturie veridică de Eusebiu de Cezareea • Afirmaţia dintr-un graffiti aflat la Catacombele Sf Sebastian (sec ), că osemintele Apostolior Petru şi Pavel au fost adăpostite împreună în vremea persecuţiei lui Valerian din arată vremurile tulburi ale creştinismului la Roma Pe vremea Sf Împărat Constantin relicvele Sf Petru au fost depuse în basilica înălţată de împăratul creştin, iar cele ale Apostolului Pavel au fost mutate în biserica San Paolo Fuori le Mura • Quo vadis • Crucificarea Sf Petru este atestată de filosoful Seneca, de apocrifa Faptele lui Petru Locul răstignirii este extra muros, la dreapta Tibrului, pe colina Vatican Acolo ar fi fost circul lui Nero Încheierea supliciului răstignirii la Roma se pare că a fost prin incendiere, deci parte din trupul Apostolului Petru se mai află în cripta de sub altarul basilicii Sf Petru din Roma Locul înhumării era marcat de o inscripţie a lui Anaclet episcopul Romei, precum şi • Sf Pavel întelegea „să binevestească acolo unde Hristos nu fusese vestit (de un alt apostol), ca să nu zidească pe temelie străină” (Rom , ) • Biserica din Roma era compusă din iudei convertiţi (Romani , ; Romani , - ; Romani , ; Romani , - , şi - ) În aceste texte e vorba despre opoziţia credinţă-Lege, despre Avraam strămoşul nostru după trup sau despre situaţia lui Israel • Printre destinatarii epistolei se numărau şi păgâno-creştini • Mulţi dintre ei au venit din Orient la Roma din diverse motive: culturale, economice, politice • A existat un interval ( - d Hr ) când Edictul împăratului Claudiu (din anul ) privind expulzarea iudeilor tulburaţi de Chresto (cf ) a fost pus în aplicare şi împotriva creştinilor proveniţi dintre iudei În timpul lui Nero ( - d Hr ) decretul este anulat şi se reface unitatea Bisericii din Roma Destinatarii epistolei  Epistola este adresată creştinilor din Roma, pe care Apostolul voia să-i viziteze  Aceasta se vede încă din prologul epistolei, unde spune: „Har vouă şi pace tuturor celor ce sunteţi în Roma, iubiţi ai lui Dumnezeu, chemaţi sfinţi” ( , ) Şi mai departe: „Cât despre mine, sunt bucuros să vă vestesc Evanghelia şi vouă celor din Roma” ( , )  Din Roma Apostolul Pavel, intenţiona apoi să plece în Spania ( , ), nu înainte de a întări în credinţă comunitatea creştină de aici („Căci nădăjduiesc să vă văd în trecere şi să fiu însoţit de voi acolo, de va fi ca mai întâi să mă bucur de voi pentru o vreme“ cf Romani , )  Epistola a fost scrisă la Corint spre sfârşitul călătoriei a III-a misionare (iarna / ) În Romani , este menţionată diaconiţa Febe a Bisericii din Chenhrea (port la Corint), probabil ea a dus Epistola la Roma În Romani , e menţionat Gaius (gazda apostolului), acelaşi Gaius menţionat în I Corinteni , În Romani , Sfântul Apostol Pavel declară că este pe punctul de a pleca spre Ierusalim (Fapte , - ) În preajma sa erau Timotei şi Sosipatru (Romani , ) despre care ştim din Fapte , că l-au însoţit pe Sfântul Pavel în cursul călătoriei a III-a misionare în Grecia Planul Epistolei  Adresă şi salutare , -  Rugăciunea de mulţumire , - Partea I-a doctrinar-teologică , - , A Îndreptarea prin credinţă şi roadele ei , - , * Îndreptarea (enunţarea temei) , -  ) Universalitatea păcatului , - ,  ) Îndreptarea prin credinţă , - , * Roadele îndreptării (enunţarea temei) , -  ) Eliberarea de păcat, de moarte, de Lege , - ,  ) Viaţa în Duhul - cap  B Situaţia poporului ales cap - Planul Epistolei (continuare) Partea a II-a parenetică , - ,  ) Viaţa creştină-jertfă lui Dumnezeu , -  ) Buna folosire a harismelor , -  ) Dragostea , -  ) Creştinii şi autoritatea de stat , -  ) Dragostea este plinirea Legii , -  ) Credinciosul creştin fiu al luminii , -  ) "Cei tari" şi "Cei slabi" , - , Epilog , - ,  ) Explicaţii personale , -  ) Apostolul o recomandă pe diaconiţa Febe , -  ) Salutări nominale , -  ) Un ultim avertisment , -  ) Salutări ale însoţitorilor Sfântului Pavel , -  Doxologie finală , -  Este cea mai mare din corpus paulinum ( capitole; versete) având o mare valoare doctrinară Este o epistolă prin excelenţă doctrinară (soteriologică) Epistola către Romani nu este un tratat, ea trebuie să rămână ceea ce este: o epistolă, o epistolă între celelalte Protestantismul a făcut din ea un tratat şi a pus-o deasupra celorlalte epistole  Epistola tratează o temă îndelung meditată şi aprofundată de Sfântul Pavel "Îndreptarea" este un termen folosit de Pavel pentru a desemna mântuirea subiectivă, iar "Răscumpărarea" este termenul folosit de apostol pentru a desemna mântuirea obiectivă  Mântuirea este o putere dumnezeiască oferită de Dumnezeu omului prin harul Său tuturor celor ce cred (Romani , ) Acest har e necesar iudeilor şi păgânilor deopotrivă Nimeni nu se poate mântui fără har Cuprinsul Epistolei  Adresa Epistolei ( , - ) este de o solemnitate deosebită (am putea spune neobişnuită) Sfântul Pavel îşi prezintă "scrisorile de acreditare" în faţa unei Biserici pe care nu el a întemeiat-o Salutarea către toţi "sfinţii" (creştinii sunt numiţi sfinţi - vers ) Originea apostolatului său este în Dumnezeu prin Iisus Hristos  Urmează rugăciunea de mulţumire (vers - ) întâi pentru credinţa romanilor apoi pentru ca să ajungă la ei (vers - ) Partea I-a doctrinar-teologică , - ,  versetul prefaţează expunerea temei:  “Căci nu mă ruşinez de Evanghelia lui Hristos, pentru că este putere a lui Dumnezeu spre mântuirea a tot celui care crede, iudeului întâi, şi elinului”  Expunerea temei:  “Căci dreptatea lui Dumnezeu se descoperă în ea din credinţă spre credinţă, precum este scris: "Iar dreptul din credinţă va fi viu" (în Avacum , b) // Gal , şi Evr , Nu este drept nici unul (Rom - ) Dumnezeu se face cunoscut prin Revelaţia naturală şi supranaturală (Rom , - ; , - ) Păgânii şi iudeii calcă voia divină, descoperită prin conştiinţă şi Lege, săvârşind păcate În acest fel nu sunt drepţi:  Păgânii prin idolatrie , ; sodomie , - ; apoi “desfrânare, [plini] de viclenie, de lăcomie, de răutate; plini de pizmă, de ucidere, de ceartă, de înşelăciune, de purtări rele, bârfitori, Grăitori de rău, urâtori de Dumnezeu, ocărâtori, semeţi, trufaşi, lăudăroşi, născocitori de rele, nesupuşi părinţilor, Neînţelepţi, călcători de cuvânt, fără dragoste, fără milă” (Rom , - )  Iudeii: , “dacă tu te numeşti iudeu şi te reazimi pe lege şi te lauzi cu Dumnezeu” “Tu cel care propovăduieşti: Să nu furi - şi tu furi? Tu, cel care zici: Să nu săvârşeşti adulter, săvârşeşti adulter? Tu cel care urăşti idolii, furi cele sfinte? Tu, care te lauzi cu legea, Îl necinsteşti pe Dumnezeu, prin călcarea legii?” Tăierea împrejur exteriorizează fidelitatea inimii: “Căci tăierea împrejur foloseşte, dacă păzeşti legea; dacă însă eşti călcător de lege, tăierea ta împrejur s-a făcut netăiere împrejur” (Rom , ) Concluzia unui act religios: “iar tăierea împrejur este aceea a inimii, în duh, nu în literă; a cărui laudă nu vine de la oameni, ci de la Dumnezeu” (Rom , ) Înţelepciunea lumii acesteia este nebunie fără Dumnezeu, iar trufia ei este fără de ruşine În Rom , - avem o listă a păcatelor şi patimilor, culminând cu cei ce acceptă pe alţii pentru că ei înşişi sunt păcătoşi Acceptă această "morală imorală" pentru că ei înşişi o preferă Dacă în capitolul Sfântul Apostol Pavel a vorbit despre păcatele abominabile ale păgânilor, el continuă argumentarea în capitolul şi spune că de fapt şi iudeii sunt păcătoşi Iudeul nu se poate erija în postura de judecător al păgânilor de vreme ce nici faptele sale nu sunt conforme cu Legea lui Dumnezeu Nici Legea, nici faptul de a poseda Scripturile nu te dispensează de împlinirea poruncilor lui Dumnezeu Rom , - După cum este scris: "Nu este drept nici unul; Nu este cel ce înţelege, nu este cel ce caută pe Dumnezeu Toţi s-au abătut, împreună, netrebnici s-au făcut Nu este cine să facă binele, nici măcar unul nu este Mormânt deschis este Iuţi sunt picioarele lor gâtlejul lor; viclenii vorbit- să verse sânge; au cu limbile lor; venin de Pustiire şi nenorocire viperă este sub buzele lor; sunt în drumurile lor; Gura lor e plină de Şi calea păcii ei nu au blestem şi amărăciune; cunoscut-o; Nu este frică de Dumnezeu înaintea ochilor lor" Retorica în Rom -  Sfântul Pavel recunoaşte că iudeul are onoarea de a aparţine poporului ales- Israel, dar numai această apartenenţă nu asigură prin ea însăşi mântuirea şi ca atare mulţi iudei s-au arătat călcători de poruncă căci "Legea" ca normă exterioară nu are rolul de a ierta păcatele, ea face pe om să ia cunoştinţă de faptul că păcătuieşte: "Noi ştim însă că cele câte le spune Legea, le spune celor ce sunt sub Lege, aşa ca orice gură să fie închisă şi ca toată lumea să fie vinovată în faţă lui Dumnezeu Pentru că din faptele Legii nimeni nu se va îndreptăţii în faţa Lui, de vreme ce prin Lege vine conştiinţa păcatului" (cf Romani , - ) Legea sancţionează păcatul ca păcat, dar nu iartă păcatul Sfântul Pavel poate să tragă concluzia că în lume, în afară de Evanghelie nu există decât păcat şi pedeapsă pentru păcat  În finalul capitolului Sfântul Pavel trece la dezvoltarea tezei enunţate la început - în Romani , - "Dreptatea lui Dumnezeu se descoperă în ea din credinţă şi spre credinţă  Apostolul combină trei metafore:  a) metafora cu tribunalul pentru a vorbi despre îndreptare (δικαιoσύvη= dreptate);  b) metafora cu robia pentru a vorbi despre eliberare (despre emancipare);  c) metafora cu ritualul de jertfă pentru a vorbi despre ispăşirea prin sânge Rom , Căci socotim că prin credinţă se va îndrepta omul, fără faptele Legii” Credinţa este virtutea creştină cel Dreptatea lui Dumnezeu în gândirea mai adesea citată de-a lungul întregii paulină "se arată ( , ) pentru cei care cred, Epistole stând în strânsă legătură cu la fel, în timp ce mânia Sa, se descoperă" dreptatea (cf , ) (mai ales - ) în ( , ) faţă de cei necredincioşi Momentul legătură cu "Evanghelia" Epistolei istoric al descoperirii acestei dreptăţi este ( , ; , - ) şi în ( , - ) moartea Mântuitorului Hristos pe Cruce pentru păcatele noastre ca jertfă de ispăşire Faptele Legii = elemente din (cf , - ; , ) şi minunata Sa înviere secţiunea ceremonială a Legii izvorul îndreptării noastre ( , ) "care S-a Faptele Legii ≠ faptele izvorâte din dat pentru păcatele noastre şi a înviat credinţa creştină pentru îndreptarea noastră" Conflict între învăţătura lui Luther şi  Cei care, prin credinţa în Iisus Hristos, Biserica Romano-Catolică privitoare la primesc îndreptarea lui Dumnezeu sunt faptele bune hotărâţi să fie asemenea chipului Fiului New Perspectives in Paul – nuanţare Său, - primul - născut între mulţi fraţi modernă care nu refuză rolul faptelor ( , ) Aceştia vor fi "Israelul lui bune în prelungirea credinţei Dumnezeu" (cf Gal , ; Rom , ), cel al promisiunii Credinţa precede Legea Avraam este protopărinte prin credinţă Rom V : “ce spune Scriptura?” V : “David vorbeşte ” V : “Căci zicem: I s-a socotit lui Avraam credinţa ca dreptate” V : “Precum este scris” V : “După cum i s-a spus” În tradiţia iudaică cel întotdeauna constant în încercare este considerat un model al îndreptării prin fapte Avraam şi îndreptarea lui prin credinţă au prefigurat iconomia mântuirii Nu se poate afirma că Avraam s-a îndreptat prin faptele Legii câtă vreme Legea nu exista El devine modelul celor ce se îndreptează prin credinţa în Iisus Hristos Concluzia: “ De aceea, credinţa lui i s-a socotit ca dreptate Şi nu s-a scris numai pentru el că i s-a socotit ca dreptate, Ci se va socoti şi pentru noi, cei care credem în Cel ce a înviat din morţi pe Iisus, Domnul nostru, Care S-a dat pentru păcatele noastre şi a înviat pentru îndreptarea noastră” ”Credința lui [Avraam] i s-a socotit ca dreptate” (Rom , )  ”Că l-am ales, ca să învețe pe fiii si casa sa după sine să umble în calea Domnului si să facă judecată si dreptate; pentru ca să aducă Domnul asupra lui Avraam toate câte i-a făgăduit” (Gen , )  Textul evocă limpede ideea de pedagogie etică aplicată lui Avraam, care nu mai are doar un rol pasiv, de mărturie prin relația sa personală cu Dumnezeu, ci și unul activ și realmente misionar: patriarhul este în această perspectivă cu adevărat trimisul lui Dumnezeu între oameni, pentru realizarea planului divin O perspectivă implicită într-adevăr în tema itineranței: Avraam nu este un simplu nomad printre alți nomazi, cu implicații strict sociale, el este un nomad cu o misiune și, prin extensie, un misionar în acțiune Misiunea sa este nu doar aceea de a oferi un exemplu personal, un model de conduită pentru contemporanii săi, ci mai ales una de transmitere: descendenții săi trebuie să preia funcția sa misionară, întrucât misiunea nu se rezumă la calitatea de ales Avraam –misiune practică  Avraam îl anticipează pe Moise în rolul său de pedagog, așa cum o va face și din postura de mediator  Care este însă conținutul lecției avraamice pentru urmașii săi, moștenirea misionară pe care trebuie s-o lase în urmă? Textul menționat este explicit în acest sens, două fiind coordonatele mandatului etic al patriarhului: calea Domnului și judecata și dreptatea  Într-o încercare succintă de trecere în revistă a principalelor sensuri ale acestor sintagme, vom preciza mai întâi că prima –”calea Domnului” – poate avea două conotații principale Pe de o parte, a umbla în calea Domnului este un sinonim pentru imitatio Dei, ceea ce presupune că Dumnezeu îl conduce pe Avraam, și după el, pe Israel, ca un ghid și model în același timp  Umblarea în calea Domnului presupune obediența față de o poruncă și este în acest sens o transmitere a caracterului centrifug, de apropiere de neamuri, într-un mod activ presupus de orice poruncă divină Avraam are astfel mandatul misionar de a transmite chiar acest mandat posterității sale Avraam – judecată și dreptate  Al doilea aspect al mandatului etico-pedagogic al patriarhului Avraam este conținut în expresia a face judecată și dreptate Traducerea acestei corelații între judecată și dreptate, prin sintagma ”dreptate socială” nu acoperă semantic expresia ebraică, mult mai concretă în esența ei Dreptatea are înainte de toate o natură relațională Ea nu este raportarea la o normă, ci o consecință a corectei relaționări în dialogul cu divinitatea La fel cum păcatul originar nu a constat esențial în transgresarea unei legi/porunci/norme, ci în pierderea relației cu Creatorul, la fel stau lucrurile și în cazul dreptății ca restabilire a stării inițiale și pandant vechitestamentar al sfințeniei creștine Dreptatea este astfel dezideratul în raport cu divinitatea  Judecata în schimb, are o dimensiune orizontal-interumană Ea nu mai este un principiu de evaluare verticală, așa cum este dreptatea din perspectiva relației cu Dumnezeu, ci o chemare la acțiune A face judecată înseamnă a evalua critic din perspectiva veșniciei, dar în planul orizontalității, această judecată constituindu-se astfel ca un mijloc către restaurarea dreptății Avrram – părinte al celor credincioși lui Dumnezeu  Scopul alegerii lui Avraam este și acela de a da o mărturie etică în vederea împlinirii misiunii divine care constă în binecuvântarea tuturor Dezvoltând, vom spune că Avraam este ales pentru o relație personală cu IHWH (alegerea), pentru a iniția pedagogic un popor (descendenții săi, poporul ales) spre a umbla în calea Domnului și a face judecată și dreptate într-o lume sodomică (etica), în scopul împărtășirii tuturor neamurilor pământului de realitatea binecuvântării (misiunea) Dimensiunea etică a mărturiei lui Avraam este astfel punctul de legătură între chemarea și misiunea lui: ”trăsătura etică a vieții poporului lui Dumnezeu e legătura vitală între chemarea și misiunea sa ” Totul se traduce în cele din urmă în termenii binecuvântării, scopul final al misiunii și inițiativei divine: ”intenția lui Dumnezeu de binecuvântare a neamurilor e inseparabilă de porunca etică divină adresată poporului pe care L-a creat pentru a fi agent al acelei binecuvântări” Păcatul lui Adam a produs o aservire a omului faţă de moarte, iar urmaşii lui Adam au luat-o şi ei prin păcatele personale S-ar părea că înainte de Moise oamenii nu puteau fi condamnaţi neexistând Legea Dar Scriptura dovedeşte că perioada de la Adam până la Moise a fost dominată de păcat Concluzia este că păcatul nu e în mod necesar călcarea unei porunci pozitive cum a fost păcatul lui Adam Moartea a împărăţit de la Adam până la Moise şi peste cei ce nu păcătuiseră Sfântul Apostol Pavel recunoaşte în sânul umanităţii o stare generală de păcat şi consecinţa acestuia: Moartea E vorba aici de păcatul strămoşesc care afectează şi pe cei care nu au păcate personale Acestui păcat Sfântul Pavel îi opune harul adus de Hristos În versetul apare din nou expresia "cu mult mai mult" Harul lui Hristos este abundent, mai mult decât necesar pentru vindecarea păcatului strămoşesc şi a tuturor păcatelor După ce Ap Pavel a clarificat problema îndreptării prin credinţă, el prezintă în continuare roadele acestei îndreptări (Rom , - ), procedând la o confruntare amănunţită între Adam, căpetenia omenirii căzute în păcat, şi al doilea Adam, adică Hristos, căpetenia omenirii trecută în stare harică (Rom , - ) Roadele îndreptării prin credinţă sunt:  Chezăşuirea mântuirii, care este dată în Înnoirea vieţii dobândită în moarte iubirea lui Dumnezeu şi în darul Duhului şi înviere prin botez (Rom , - ) Sfânt (Rom , ) Prin Iisus Hristos noi  Eliberarea de sub jugul Legii (creştinii) am dobândit intrarea la Dumnezeu, (Rom , - ) iar dragostea lui Dumnezeu pentru noi s-a descoperit în aceea că, încă fiind noi păcătoşi, Viaţa în Duhul (cap ) Hristos S-a adus jertfă pentru noi (Rom , ) Concluzia apostolului este că, dacă pe când eram încă vrăjmaşi cu Dumnezeu ne-am împăcat prin moartea Fiului Său, cu atât mai mult, împăcaţi fiind acum, ne vom mântui prin viaţa Lui (Rom , )  Omul cel nou şi omenirea cea nouă (Rom, , - ) Greşeala lui Adam a adus în lume moartea, dar harul venit prin dreptatea săvârşită de Hristos şi prin ascultarea Sa (Rom , - ) a adus îndreptarea care dă o nouă viaţă (Rom , ), reparându-se astfel greşeala primului Adam  În viziunea Sfântului Pavel, efectele Botezului, formulate în capitolul al şaselea, gravitează în jurul limbajului „morţii” Argumentul teologic pe care apostolul îşi va construi învăţătura este bazat pe formularea din Rom , , conform căruia: «noi, cei ce am murit (ἀπεθάνομεν) faţă de păcat (τῇ ἁμαρτίᾳ)»  Pentru a-şi clarifica mai bine mesajul teologic, autorul mută accentul de pe „moartea” omului, pe moartea lui Hristos Astfel că, moartea lui Hristos, întru care am fost botezaţi (Rom , ), se transpune în viaţa creştinului prin trei tipuri de „moarte”:  ) „moartea” faţă de păcat (Rom , , );  ) „moartea” faţă de moartea spirituală (Rom , , );  ) „moartea” faţă de Lege (Rom , - ) Botezul – moarte şi înviere cu Hristos (Rom , - )  “Au nu ştiţi că toţi câţi în Hristos Iisus ne- am botezat, întru moartea Lui ne-am botezat? Cel care va purta întru sine moartea lui Hristos  Deci ne-am îngropat cu El, în moarte, prin va trăi în trupul său viața Domnului Iisus botez, pentru ca, precum Hristos a înviat din Există trei feluri de moarte Prima este moartea morţi, prin slava Tatălui, aşa să umblăm şi noi sufletului, căci există și „păcat de moarte” cum întru înnoirea vieţii; spune Apostolul iubirii ( Ioan , ) Într-un  Căci dacă am fost altoiţi pe El prin asemăna- rea morţii Lui, atunci vom fi părtaşi şi ai învierii mod mai explicit, Sfântul Simeon Noul Teolog în Lui, Imnele iubirii divine ne învață că „cei care  Cunoscând aceasta, că omul nostru cel vechi trăiesc după trup, toți cei care privesc spre cele a fost răstignit împreună cu El, ca să se de jos, deși aud cuvintele divine sunt deja morți, nimicească trupul păcatului, pentru a nu mai fi nefiind născuți din Dumnezeu și neprimind robi ai păcatului Duhul” În al doilea rând, există o moarte fizică  Căci Cel care a murit a fost curăţit de păcat pe care Părinții Bisericii, moștenitori ai filosofiei  Iar dacă am murit împreună cu Hristos, grecești, au definit-o ca despărțirea sufletului de credem că vom şi vieţui împreună cu El,  Ştiind că Hristos, înviat din morţi, nu mai trup Și mai este încă o moarte, moartea mistică, moare Moarta nu mai are stăpânire asupra Lui despre care Sfântul Apostol Pavel scrie: „Ne-am  Căci ce a murit, a murit păcatului o dată îngropat cu El (Hristos), în moarte, prin botez, pentru totdeauna, iar ce trăieşte, trăieşte lui pentru ca, precum Hristos a înviat din morți, prin Dumnezeu slava Tatălui, așa să umblăm și noi întru înnoirea  Aşa şi voi, socotiţi-vă că sunteţi morţi vieții” (Rom , ) păcatului, dar vii pentru Dumnezeu, în Hristos Iisus, Domnul nostru” Aici conceptul este total opus morții sufletești, de vreme ce el anunță învierea sau este chiar concomitent cu învierea duhovnicească Dar, pentru Părinții Bisericii, această înviere mistică stă la baza chiar a învierii trupului, încât putem afirma că viața noastră în Hristos, începută prin Botez, este cauza învierii ultime a omului și a lumii Pentru a înțelege reflecția paulină din Epistola către Romani trebuie să plecăm de la filosofia semitică care ignoră dualismul grec suflet-trup Dualismul biblic este diferit, pentru că pune în față viața și moartea De aceea moartea mistică nu se referă la suflet, ci la existența integrală a omului Noi suntem ființe umane care trecem printr-o nouă naștere în Hristos Botezul implică omul integral, atât sufletul, cât și trupul lui Locul acestei teologii baptismale îl găsim în Epistola către Romani ca o anexă la teologia îndreptării prin credință Pavel pune în opoziție păcatul cu harul și declară: „Unde s-a înmulțit pă- catul, a prisosit harul” (Rom , ) El se întreabă retoric atunci dacă trebuie să rămânem în păcat ca harul să se înmulțească Botezul se dovedește a fi manifestarea lui Hristos total în care noi, oamenii, ființăm prin răscumpărarea Sa Gândirea Apostolului se explică aici: „Dacă am fost altoiți pe El prin asemănarea morții Lui, atunci vom fi părtași și ai învierii Lui Cunoscând aceasta, că omul nostru cel vechi a fost răstignit împreună cu El, ca să se nimicească trupul păcatului, pentru a nu mai fi robi ai păcatului” ( Rom , - ) Aici Pavel compară realitatea păcatului cu un trup Păcatul constituie într-un anume fel realitatea noastră Acesta dispare prin moartea omului vechi, adică prin apariția Noului Adam în noi Încorporarea la Hristos se împlinește împreună prin credință și Botez Dar care este relația între Botez și învierea finală? Sfântul Pavel insistă asupra faptului că Duhul locuiește în noi și că întreaga Sfântă Treime se sălășluiește de asemenea în noi: „Iar dacă Duhul Celui ce a înviat pe Iisus din morți locuiește în voi, Cel ce a înviat pe Hristos Iisus din morți va face vii și trupurile voastre cele muritoare, prin Duhul Său care locuiește în voi” (Rom , ) Avem aici două afirmații Prima este că Tatăl Care este cauza Învierii Fiului Său este El Însuși cauza sau sursa propriei noastre învieri A doua este că instrumentul acestei învieri, a doua mână a Tatălui, cum a spus Sfântul Irineu de Lyon, va locui totdeauna, din cauza Botezului, trupurile noastre muritoare Apostolul Pavel afirmă o continuitate între Botez și învierea trupurilor, ceea ce exclude ca învierea, ca rod al Botezului, să fie înțeleasă ca o simplă metaforă Sfântul Pavel continuă să vorbească după Botez despre mortalitate, despre corupția trupului, neuitând deloc de această sămânță a învierii Plecând de la reflecția paulină, Sfântul Nicolae Cabasila elaborează o antropologie admirabilă „Ieșind din apa botezului, zice el, noi Îl purtăm pe Mântuitorul în sufletele noastre curat, neîntinat de vreun păcat, așa cum a înviat și S-a arătat ucenicilor Săi, așa cum S-a ridicat la ceruri, așa cum va veni să ceară înapoi talanții încredințați” Mgr Georges Khodr, Revue Buisson Ardent, Nr , http://ziarullumina ro/asceza-lupta-pentru-inviere- html  În Rom problematica Legii este dezvoltată şi diversificată  Datorită complexităţii sale, capitolul acesta, poate fi sistematizat în două părţi principale:  – În prima secţiune, cuprinsă între v - , apostolul formulează în termeni foarte clari, adresându-se iudeilor ( , ), neobligativitatea Legii Mozaice pentru cei botezaţi ( , - ) Particularitatea acestui text constă în menţinerea unui ton pozitiv ( , , ), faţă de alte locuri în care primează criticismul la adresa Legii ( , - , - ; , - ; , - , )  – În cea de-a doua parte, ce conţine vv de la la , se descrie din perspectivă antropologică problema divizării subiectului uman, nebotezat, între omul lăuntric şi omul exterior – fiecare dintre aceste subdiviziuni avându-şi propriile sale „legi” prin care se manifestă Rom , - : “ Oare nu ştiţi, fraţilor - căci Tema pe care Sfântul Pavel o expune aici celor ce cunosc Legea vorbesc - că Legea are este de fapt dezvoltarea unei idei deja putere asupra omului, atâta timp cât el trăieşte? anticipate în , - , prin faptul că se  Căci femeia măritată e legată, prin lege, de redă modul în care cei botezaţi au fost bărbatul său atâta timp cât el trăieşte; iar dacă i- scoşi de sub Lege (ὑπὸ νόμον), pentru a fi a murit bărbatul, este dezlegată de legea bărbatului încorporaţi în trupul lui Hristos ( , - , )  Deci, trăindu-i bărbatul, se va numi adulteră Verbul pasiv ἐθανατώθητε influenţează dacă va fi cu alt bărbat; iar dacă i-a murit semnificaţia dativului τῷ νόμῳ, întrucât bărbatul este liberă faţă de lege, ca să nu fie ideea pe care textul încearcă să ne-o adulteră, luând un alt bărbat transmită este aceea că noi am fost făcuţi  Aşa că, fraţii mei, şi voi aţi murit Legii, prin morţi faţă de Lege ( , ) trupul lui Hristos, spre a fi ai altuia, ai Celui ce a Noul statut al omului botezat este dat de înviat din morţi, ca să aducem roade lui scoaterea sa, prin Hristos, de sub imperiul Dumnezeu păcatului, morţii şi al Legii (cf , ), cu  Căci pe când eram în trup, patimile păcatelor, care erau prin Lege, lucrau în scopul de a sluji «întru înnoirea duhului, mădularele noastre, ca să aducem roade morţii; iar nu întru vechimea literei (γράμματος)»  Dar acum ne-am desfăcut de Lege, murind ( , ) Avem, deci, o nouă dimensiune aceluia în care eram ţinuţi robi, ca noi să slujim existenţială, post-baptismală, manifestată întru înnoirea Duhului, iar nu după slova cea prin primirea Duhului Sfânt veche” Rom  Viaţa în Duhul (cap ) Omul îndreptat în Iisus Hristos prin credinţă, dobândeşte viaţa în duh, care a înlocuit păcatul şi moartea Astfel, legea duhului vieţii în Hristos Iisus se impune cu supremaţie şi cu putere eliberatoare ( , ) Venind în lume, întru asemănarea trupului păcatului şi aducându-Se pe Sine jertfă pentru păcat, Hristos a osândit păcatul în trup, sfărâmând puterea lui (Rom , b) Unit cu Hristos, omul este izbăvit de dorinţa trupului, care este moarte ( , ), astfel că primind viaţa în duh pentru îndreptare, trupurile cele muritoare devin nemuritoare ( , ) Prin această locuire a Duhului în om, el devine fiul lui Dumnezeu Aşadar, marele rod al îndreptării este filiaţia divină ( , - ), în care calitate, omul dobândeşte cel mai mare dar: moştenirea lui Dumnezeu, adică comuniunea veşnică cu El Ceea ce impresionează aici este viziunea paulină potrivit căreia şi natura întreagă, adică cosmosul întreg va fi eliberat de robia stricăciunii pentru a participa la această nouă stare a omului de fiu al lui Dumnezeu ( , ) chemat la mărire ( , ) Aşadar, natura întreagă e solidară cu destinul omului atât în cădere, cât şi în izbăvire şi mărire Rom , -  Pericopa , - nu trebuie interpretată în  Iar această statură, ca Om, a sensul predestinării din partea lui Dumnezeu dobândit-o prin actul Învierii, când doar a unora, pe care „mai înainte i-a hotărât” umanitatea Sa a fost înduhovnicită, ( , ), să fie beneficiarii mântuirii Sale penetrată de energiile Duhului Sfânt, Expresiile „i-a cunoscut mai înainte”, „mai primind caracteristicile purității înainte i-a şi hotărât” ( , ) se referă doar la  Între începutul şi finalul planului lui preştiinţa lui Dumnezeu, în virtutea cărui Dumnezeu există etape ( , ): atribut El ştie din veci cine va colabora cu  i-a chemat (Rom , ; , ) harul Său şi se va mântui, şi cine îl va  i-a socotit drepţi (Rom , ; , ; respinge, şi va fi astfel osândit Prin urmare, , ) preştiinţa lui Dumnezeu nu este cauză anticipată a mântuirii sau osândirii omului  i-a preamărit (Rom , ; Col , ; Caracterul universalist al acestei , ) „predeterminări” este dat de dezideratul-ţintă  Ceea ce se poate observa clar din –„să fie asemenea chipului Fiului Său” ( , ) textele citate este caracterul universal Or, fiecare om este făcut după chipul lui al acestei chemări şi nici într-un caz Dumnezeu, deci şi al lui Iisus Prin urmare, particularizarea ei Chemarea şi toţi sunt chemaţi să fie asemenea Fiului, adică preamărirea veşnică sunt condiţionate să ajungă la „statura de bărbat desăvârşit, la nu de un act predestinativ al lui măsura vârstei deplinătăţii lui Hristos” (Efes Dumnezeu, ci de iubirea adresată lui , ), ca Om Dumnezeu de către om Partea I B Situaţia poporului ales cap -  Teologia Epistolei către Romani clarifică noua poziţie a poporului ales în iconomia mântuirii  Întâietatea iudeilor este exprimată în Rom , - : Prin privilegiile acestui popor:  a Adopţiunea divină  b Faptul că Dumnezeu a locuit în mijlocul lor  c Legământul cu patriarhii şi cu Moise  d Legea care a fost dată – expresie a voinţei lui Iahve  e Făgăduinţele mesianice  f Faptul că Hristos S-a născut iudeu după trup ( , - )  După această introducere, apostolul dezvoltă în continuare expunerea sa cu privire la această problemă în trei etape:  Dumnezeu este Stăpân absolut  Misterul necredinţei iudeilor Alegerea căii spre mântuire de către  Apostolul subliniază în continuare Dumnezeu responsabilitatea umană aşa cum apare  (a) moştenirea făgăduinţei nu ea în taina necredinţei iudeilor Pentru aparţine în mod necesar întâiului aceştia Hristos a fost o piatră de născut Spre exemplu, dintre doi fii ai poticnire Ei nu s-au supus planului lui lui Avraam a fost ales cel mai mic, Dumnezeu, căutând să realizeze o Isaac, şi nu Ismael potrivit Legii dreptate proprie din faptele Legii, ( , ) lepădând îndreptarea pe care a adus-o  (b) felul în care Dumnezeu S-a Hristos Însă mântuirea nu poate fi manifestat faţă de Faraon nu intră în obţinută, în viziunea apostolului, decât conflict cu dreptatea Lui, iar prin mărturisirea credinţei în Hristos, ca  (c) faptul că acum Dumnezeu îşi Domn şi Mântuitor ( , - ) Această arată mila prin aceea că făgăduinţele credinţă este, de fapt, Evanghelia respinse de iudei sunt oferite propovăduită de Pavel Prin faptul că nu păgânilor este un act al lui Dumnezeu s-au supus Evangheliei, iudeii s-au arătat pe care, de altfel, Scriptura Vechiului încă o dată un popor neascultător şi Testament l-a prezis ( , - ) împotrivă-I grăitor ( , )  Dumnezeu – credincios făgăduinţei Sale Totuşi, Dumnezeu l-a ales pe acest popor şi El rămâne credincios făgăduinţei Sale Cu toate că acest popor s-a arătat necredincios, Dumnezeu nu l-a lepădat, rătăcirea lui ne- echivalând cu o excludere De fapt, unii iudei au crezut, iar aceştia reprezintă rămăşiţa pe care au prevestit-o profeţii că se va mântui Această rămăşită reprezintă o chezăşie a restaurării finale a lui Israel (profetul Ilie Rom , - ) Respingând credinţa în Hristos, iudeii au lăsat loc şi drum liber convertirii păgânilor Aceştia din urmă (păgânii) sunt mlădiţele de măslin sălbatic ( , - ) altoite pe tulpina măslinului celui bun În acest context, Ap Pavel prevesteşte că va veni ziua când iudeii se vor converti la Hristos ( , ) şi vor fi primiţi în mila dumnezeiască, ceea ce-l face pe apostol să înalţe un imn milei dumnezeieşti ( , - ) II Partea parenetică ( , - , ) În partea a doua parenetică, Sfântul Pavel caută să înfăţişeze exigenţele chemării creştine , - , a Creştinii trebuie să se ofere integral lui Hristos, ca o jertfă vie, realizând o adevărată închinare duhovnicească în trup ( , ) b Harismele trebuie să se manifeste în Biserică spre binele comun al creştinilor ( , - ) c Principiul vieţii creştine trebuie să fie iubirea care trebuie să îmbrăţişeze deopotrivă pe fraţi şi pe vrăjmaşi Concluzia-sfat a Apostolului este: „Nu te lăsa biruit de rău, ci biruieşte răul cu binele” ( , ) d În , - Sfântul Pavel subliniază datoria creştinilor de a se supune din conştiinţă autorităţilor de stat Orice stăpânire este de la Dumnezeu şi slujitoarea Lui şi instrument al iubirii sau al mâniei Sale ( , - )  Pericopa cuprinsă în cap , - în care apar metaforele: întunericul şi lumina, simbolizând sfârşitul Legii vechi şi începutul celei noi, este cea care l-a convertit pe Fericitul Augustin: „Noaptea e pe sfârşite; ziua este aproape Să lepădăm dar lucrurile întunericului şi să ne îmbrăcăm cu armele luminii Să umblăm cuviincios ca ziua: nu în ospeţe şi în beţii, nu în desfrânări şi în fapte de ruşine, nu în ceartă şi în pizmă”  e În cap Apostolul stăruie pe larg asupra stării concrete de morală creştină Cei tari sunt cei a căror credinţă este puternică, statornică, iar cei slabi sunt creştinii a căror credinţă nu este suficient de luminată şi care nu au convingeri atât de puternice ca să poată acţiona cu toată siguranţa vieţii creştine Apostolul sfătuieşte ca cei tari să nu fie pricină de sminteală pentru cei mai slabi prin comportamentul lor Pentru a-i determina la o astfel de atitudine, Apostolul invocă exemplul lui Hristos: „Că şi Hristos n-a căutat plăcerea Sa ” ( , ) Apoi, rezumă într-o urare plină de căldură principalele teme ale epistolei, concretizându-se o adevărată concluzie ( , - )  În epilog Sfântul Pavel arată romanilor motivele pentru care le scrie: deşi este o Biserică pe care n-a întemeiat-o personal, doreşte să o viziteze cât mai curând, în drumul său spre Spania În acest sens, le cere creştinilor romani să se roage pentru el pentru a scăpa de necredinţa iudeilor  În , Apostolul o recomandă pe Febe care este şi purtătoarea epistolei Urmează apoi o listă întreagă de salutări personale şi, pe neaşteptate, o punere în gardă în faţa pericolului pe care îl prezintă ereticii ( , ) Desigur, e vorba de iudaizanţi  Însoţitorii lui Pavel îi salută şi ei pe creştinii din Roma, între aceştia evidenţiindu-se Tertius, probabil secretarul lui Pavel, cel care a şi scris epistola Epistola se încheie cu o binecuvântare şi cu o cântare de slavă şi mărire – Doxologia , - BIBLIOGRAFIE Bibliografie  Sfântul Ioan Gură de Aur, Omilii la epistola către Romani a Sfântului Apostol Pavel, trad de P S Teodosie Atanasiu, revizuită şi îngrijită de Cezar Ivaşcu şi Cristina Untea, Ed Christiana, Bucureşti,  ALETTI, J -N , Comment Dieu est-il juste ? Clefs pour interpréter l'épître aux Romains, Paris, ALETTI, J -N , Israel et la Loi dans la lettre aux Romains, LD , Ed Cerf, Paris, BARRETT, C K , A Commentary on the Epistle to the Romans, Harper’s New Testament Commentaries, New York BELL, R , Provoked To Jealousy: The Origin and Purpose of the Jealousy Motif in Romans - , WUNT / , Tubingen, Mohr Siebeck, BLACK, Matthew, Romans , NCB, Grand Rapids, Eerdmans, BRING, Ragnar, Paul and the Old Testament: A Study of the Ideas of Election, Faith, and Law in Paul, with Special Reference to Romans : - : , în ST ( ) BROWN, Raymond, An Introduction to the New Testament, New York BROWN, Raymond, Joseph A Fitzmyer, Roland E Murphy, O Carm, Introducere şi comentariu la Sf Scriptură, vol I, trad şi prelucrare pentru limba română de Dumitru Groşan, Târgu-Lăpuş BRUCE, F F , The Epistle to the Romans: An Introduction and Commentary, The Tyndale New Testament Commentaries Grand Rapids: Eerdmans, CHIRILĂ, Pr Drd Ioan, „Poporul ales” – în viziunea vetero testamentară, patristică şi în actualitate, în Credinţa ortodoxă, an IV, nr , , p - ; COMAN, Pr Prof , Ioan G , Raportul dintre justificare şi dragoste în Omiliile Sfântului Ioan Gură de Aur la Epistola către Romani, în O, an XVIII, nr , , p - ; CRANFIELD, C Ε Β , The Epistle to the Romans, Edinburgh, DUNN, James D G , Romans - , World Biblical Commentary A, Waco, Texas, Word Publishing, DUNN, James D G , Romans - , World Biblical Commentary B, Waco, Texas, Word Publishing, FITZMYER, J A , Romans, col AB , New York, Doubleday, Bibliografie  GHEORGHIU, Prof dr Vasile, Epistola către Romani a Sfântului Apostol Paul Introducere, traducere şi comentar, ed a -a, Cernăuţi, ; GHEORGHIU, Vasile, Introducerea în Sfintele Cărţi ale Testamentului Nou, Cernăuţi ; GRELOT, P , Péché originel et rédemption, examinés à partir de l'épître aux Romains Essai théologique, Paris, ; GUTHRIE, Donald, New Testament Introduction, Downers Grove, Illinois S U A, ; LEGASSE, Simon, L’epitre de Paul aux Romains, coll Lectio Divina Commentaires , Paris, Edit Cerf, ; LÉMONON, Jean Pierre, Les Epitres de Paul II Romains Galates, Paris, Edit Bayard /Centurion, ; MARCU, Grigorie, Cine este Egw din capitolul al Epistolei către Romani?, în M A , IV, , nr - , p - ; MARCU, Grigorie, Episcopatul roman al Sf Ap Petru în lumina Noului Testament, în „Ortodoxia”, I, nr , , p - ; MARCU, Grigorie, Obârşia ierusalimiteană Bisericii din Roma, în M M S , XXXVIII, nr - , , p - ; MIHOC, prof univ dr , Vasile, St Paul and the Jews According to St John Chrysostom’s Commentary on Romans - , în Teologie si educaţie la Dunărea de Jos, vol , Galaţi, , p - ; MELNICIUC-PUICĂ, Pr dr Ilie, Răbdarea şi mângâierea care vin din Scripturi Argumentaţia veterotestamentară în Epistola către Romani, Ed Performantica, Iaşi, ; MELNICIUC PUICĂ Ilie, Biblical Intertextuality in the th Lectionary from the Holy Sacrament of Unction, în „Analele Ştiinţifice ale Universităţii «Al I Cuza» Iaşi, (serie nouă)”, tom XVII, , no , p - ; MELNICIUC PUICĂ Ilie, Semnificaţia citărilor veterotestamentare din Epistola către Romani, Revista Pleroma, an XI, nr , , p - MELNICIUC PUICĂ Ilie, Retorica paulină evidenţiată în Epistola către Romani ( - ), în Text şi discurs religios, vol , editori Al Gafton, S Guia şi I Milică, Ed Universităţii «Al I Cuza» Iaşi, , p - ; MELNICIUC PUICĂ Ilie, Forme biblice de afecţiune creştină redimensionate în societatea modernă, Revista Pleroma, anul IX, nr , , p -  MOO, Douglas, The Epistle to the Romans, The New International Commentary on the New Testament, Grand Rapids, Michigan-Cambridge MORARU, Drd Eugen, Adam cel vechi şi Adam cel Nou – Iisus Hristos în epistolele pauline, în MA, an XXIX, - , , p - OLARIU, Iosif, Epistolele sf Ap Pavel către Romani, Corinteni, Galateni şi Efeseni, în Revista Teologică, V, , nr PARASCHIVAŞ, Emanoil, Epistola către Romani a Sf Ap Pavel, în „Ortodoxia”, XLIII, , nr , p - PREDA, asist Constantin, Rom , - ; Apelul la autoritatea Sfintei Scripturi și rolul acesteia în argumentaţia paulină din Rom - , în ST nr - ( ), p - PUFU, prof dr , Gh , Îndumnezeirea-sens al vieţii creştine în Epistola către Romani a Sfântului Apostol Pavel, Ed Paralela , Piteşti STAMATOIU, Dionisie, La plinirea vremii (Gal IV, ), Pagini de Noul Testament, Craiova, Edit Universităţii Craiova, TARAZI, Doctorand Nadim, Relaţia dintre botez şi înviere în viaţa credinciosului după Epistola către Romani, în ST, an XXVI, - , , p - TODORAN, Pr Lect Dr , Simion, Epistola către Romani a Sfântului Apostol Pavel Studiu introductiv, în MO, an I, , , p - TOFANĂ, Stelian, Suspinul creaţiei şi slava fiilor lui Dumnezeu după Romani , - , în „Studia Universitatis Babeş - Bolyai, Theologia Orthodoxa”, , , p - TOFANĂ, pr prof univ dr , Stelian (coordonator), Silviu I Negruţiu, Dan E Moldovan, Florin Codrea, Mirela Măţăoanu, Cercetarea biblică noutestamentară românească – Ghid bibliografic - Cluj-Napoca VIZITIU, Pr Lector, Mihai, Noţiunea de mântuire în epistolele către Romani şi Galateni, în Analele Ştiinţifice ale Universităţii „Al I Cuza”, Teologie, Tom II, - , p - Epistola întâi către Corinteni a Sf Apostol Pavel (scrisă din Efes, în cursul anului d Hr ) Introducere În Fapte , se spune că Sfântul Apostol Pavel a părăsit Atena şi a venit la Corint (capitala provinciei romane Ahaia) În acea vreme Corintul era unul dintre cele mai populate oraşe ale lumi vechi Oraşul ajunsese la o mare înflorire datorită aşezării sale geografice (Marea Egee la Răsărit şi Marea Adriatică la Apus) şi importanţei sale comerciale, fiind "în drumul" dintre Occident şi Orient Din toate aceste motive, Corintul devenise, încă de timpuriu, unul din cele mai înfloritoare oraşe ale lumii antice Corintul a fost distrus în anul î Hr de consulul roman Lucius Mummius, dar Iulius Cezar l-a refăcut, dându-i statutul de colonie romană cu numele "Laus Iulia Corintus" Împăratul Octavian Augustus îl ridică la rangul de capitală a provinciei romane Ahaia şi reşedinţă administrativă a proconsulului roman Refacerea şi dezvoltarea oraşului n-au adus cu ele numai dezvoltarea economică, cultura şi civilizaţia ci şi luxul, sclavia şi delăsarea morală Corintul devenise faimos prin libertinajul moral; Aici se afla (în partea de S/V a oraşului) vestitul templu al Afroditei (Venus) Acestui templu i se răspândise vestea Din secolul III î Hr avem o informaţie conform căreia aici se practica "prostituţia sacră" de către preotesele acestui templu "ierodule", slujitoare consacrate ale zeiţei care îşi "ofereau" cultic trupul multora Existau, evident, multe altele dornice să le facă oricând concurenţă Toate aceste lucruri au atras oraşului o "faimă" negativă Epistola către Romani (scrisă de Sfântul Apostol Pavel din Corint) ne prezintă un tablou pe care Sfântul Pavel îl avea în faţă Circula în epocă expresia κoριvθιάζεσται = „a trăi ca la Corint” Ce a ajuns această vestită cetate ? Corintul a fost devastat de mai multe ori de barbari, începând din veacul IV d Hr A fost cucerit în anul de către francezi, apoi a fost cedat veneţienilor Turcii au făcut apoi din Corint ceea ce nu reuşiseră să facă alţii înainte: o ruină Corintul de astăzi este un orăşel deosebit, construit la mică distanţă de vatra vechiului oraş Sfântul Apostol Pavel şi corintenii Sfântul Apostol Pavel vine la Corint în cursul celei de-a doua călătorii misionare (Fapte , ), spre sfârşitul anului , sau începutul anului d Hr şi a întemeiat aici o însemnată comunitate creştină A stat aici un an şi jumătate până în vara anului d Hr Predica sa a vizat comunitatea iudaică (la început) apoi - din cauza refuzului iudeilor de a primi cuvântul - cea păgână La Corint a stat la soţii Aquila şi Priscila, evrei încreştinaţi, împreună cu care îşi câştigă pâinea Apoi pătrunde în comunitatea păgână şi întemeiază o importantă comunitate creştină Cât a stat la Corint Sfântul Pavel s-a întâlnit cu proconsulul Galion (Galio) fratele filosofului Seneca O inscripţie descoperită la Delfi (unde se afla vestitul templu al lui Apollon) îl menţionează pe Galion ca proconsul al Ahaiei în prima jumătate a anului d Hr Astfel, întâlnirea Sfântului Pavel cu proconsulul Ahaiei constituie un punct de referinţă pentru stabilirea cât mai precis cu putinţă a cronologiei pauline Inscripţie din Templul de la Delfi, care atestă autoritatea de proconsul lui Galion, fratele filosofului Seneca, în timpul împăratului Claudiu, anul d Hr Din pricina uneltirilor oponenţilor săi, Sfântul Pavel a plecat din Corint (pe mare) la Efes împreună cu Aquila şi Priscila În timpul celei de-a treia călătorii misionare Sfântul Pavel a revenit la Corint (în toamna târzie a anului şi a stat până în primăvara anului - aproximativ trei luni) apoi a plecat cu corabia spre nord Epistolele Sfântului Pavel către Biserica din Corint Sfântul Apostol Pavel a scris corintenilor mai multe epistole decât cele două păstrate în canonul Noului Testament În I Cor , scrie: "V-am scris în epistolă să nu vă amestecaţi cu desfrânaţii " Aceasta este "epistola precanonică" Apoi a existat o "epistolă intermediară" între I şi II Corinteni, numită "Epistola scrisă cu multe lacrimi" (cf II Cor , ) La puţină vreme după plecarea sa de la Corint au început tulburările Convertiţii dintre iudei se lasă influenţaţi de iudaizanţi, iar cei dintre păgâni păstrau încă semne şi urme ale libertinajului moral Sfântul Pavel trimite la Corint o primă epistolă (care nu ni s-a păstrat "epistola precanonică"), dar care nu a avut efectul scontat de apostol Din cuprinsul epistolei, aflăm că după plecarea lui au sosit în Corint şi alţi predicatori ai Evangheliei Între ei a fost şi iudeul alexandrin Apollo, care a venit de la Efes; un orator învăţat şi talentat care a fascinat pe corinteni cu predica sa, un "puternic în Scripturi" (Fapte , ) dar care nu cunoştea decât numai botezul lui Ioan (Fapte , ) Aquila şi Priscila l-au luat la ei, completându-i catehizarea (Fapte , ) Acesta îi înfrunta pe iudei în faţa tuturor şi le dovedea cu ajutorul Scripturii că Iisus este Hristos (Fapte , ) În timpul în care Apollo era la Corint, Sfântul Apostol Pavel, după ce a străbătut "părţile de sus" (Bisericile Galatiei) a venit la Efes (Fapte , ) Activitatea lui Apollo la Corint pe lângă efectele benefice a avut şi un nedorit efect negativ Foarte mulţi, fascinaţi de zelul şi talentul său misionar şi oratoric, au început să-l socotească mai presus decât orice alt misionar creştin şi îl cinsteau ca pe apostolul lor preferat Deşi Sfântul Pavel "i-a născut pentru Hristos" aceştia îşi ziceau "ai lui Apollo" (I Cor , ) Aceştia preţuiau foarte mult metoda sa misionară, exaltând peste măsură valoarea retoricii şi a filosofiei greceşti În Corint au venit apoi şi câţiva predicatori iudaizanţi care renunţaseră la Lege şi la prescripţiile ei, dar care păstrau încă vie aversiunea faţă de Apostolul Pavel Aceştia negau autoritatea şi calitatea sa de Apostol şi declarau că recunosc ca autentică numai autoritatea Sfântului Apostol Petru şi a celor doisprezece Apostoli ai Domnului, deşi Sfântul Apostol Petru nu fusese la Corint Mulţi îşi ziceau "ai lui Petru" (I Cor , ) Ca să combată aceste două tendinţe greşite, alţi corinteni îşi spuneau "ai lui Pavel" (I Cor , ), întemeietorul comunităţii creştine din Corint şi părintele lor în Hristos Atitudinea lor însă nu curma dezbinarea ci o amplifică Exista în Corint şi o a patra grupare care susţinea că aparţine nemijlocit lui Hristos (I Cor , ) Această din urmă grupare era cea mai periculoasă deoarece prin pretenţiile ei nega Sfântului Pavel şi celorlalţi apostoli calitatea de "mijlocitori" între Hristos şi credincioşii Săi Sfântul Apostol Pavel a fost înştiinţat de către unii din casa femeii Hloe că la Corint există diviziuni (grupări rivale) şi certuri (I Cor , - ) Aceste grupări tulburau liniştea Bisericii şi îi periclitau unitatea Acesta a fost unul din motivele pentru care Sfântul Pavel le-a scris epistola Au fost însă şi alte motive care l-au determinat pe Sfântul Pavel să le scrie: Cei din Corint l-au informat pe Sfântul Pavel că sunt unii care practică desfrâul Numărul acestora era mic dar exista pericolul "contaminării" şi pentru alţi creştini curaţi din acest punct de vedere Sfântul Pavel mai scrisese corintenilor o epistolă în care îi îndemna să se ferească de desfrâu şi în care le ceruse să nu se însoţească cu desfrânaţii (I Cor , ), dar această epistolă, nu şi-a atins scopul pentru care a fost scrisă Exista apoi în Corint un creştin care se afla într-o relaţie de incest cu mama sa vitregă, deşi incestul era condamnat - cum spune textul epistolei - chiar şi de păgâni (I Cor , ) Corintenii înşişi îi scriseseră Sfântului Pavel, punându-i câteva întrebări la care nu aveau un răspuns autoritar (I Cor , ) Această scrisoare a fost adusă Sfântului Pavel de o "delegaţie" formată din Ştefanas, Fortunatus şi Ahaicus (I Cor , ) Care erau nedumeririle şi întrebările lor ? Unele priveau raporturile civile între creştinii din Corint Apostolul Pavel află că creştinii se judecau în tribunalele păgâne (I Cor , şi I Cor , ) Alţii se întrebau despre legitimitatea căsătoriei, despre feciorie şi divorţ, despre recăsătorirea celor văduvi (I Corinteni cap ) Alţii îi scandalizau pe fraţi prin atitudinea lor faţă de idolotite (unii din Corint se întrebau dacă pot să le folosească) şi dacă pot participa la mesele sacre (I Corinteni capitolele şi ) Un alt motiv care l-a determinat pe Sfântul Pavel să le scrie Epistola stă în nevoia unor reglementări care privesc viaţa cultică (sfinţenia adunărilor religioase) Existau în Corint la adunările frăţeşti (agapelor) dezbinări (I Cor , ) Unii creştini se arătau lipsiţi de respectul cuvenit celor sfinte şi primeau cu nevrednicie Taina Euharistiei (I Cor , - ) Sfântul Apostol Pavel le scrie apoi pentru a completa învăţătura pe care le-a dat-o cât a stat la ei despre "învierea morţilor" pe care unii o contestau, neînţelegând-o Nu în ultimul rând Apostolul le-a scris Epistola pentru a le aduce aminte despre strângerea de ajutoare pentru sfinţii din Ierusalim (I Cor , ) Timpul şi locul scrierii Epistolei I către Corinteni Nu cu mult timp înainte de a primii veşti din Corint, Sfântul Pavel îl trimisese pe Timotei la Corint, cu instrucţiuni precise pentru a face rânduială (I Cor , ) Apostolul s-ar fi putut duce personal la Corint - deşi era reţinut de alte nevoi misionare la Efes - dar nu vroia să-i viziteze pe corinteni mai înainte de îndreptarea situaţiei, ca să nu fie cumva nevoit să-i pedepsească prea aspru pe cei vinovaţi (I Cor , - ) În Epistola a II-a către Corinteni capitolul I versetul Sfântul Pavel scrie: "Dar eu Îl chem pe Dumnezeu ca martor asupra sufletului meu că spre a vă cruţa pe voi n-am venit încă în Corint" De aceea Sfântul Pavel preferă să îndrepte şi să lămurească lucrurile printr-o scrisoare şi, nevoind a vedea pe corinteni numai în treacăt : "Că nu vreau să vă văd acum doar în treacăt ", îşi amână drumul la Corint până când va fi disponibil să rămână la ei mai multă vreme:" ci nădăjduiesc să rămân la voi câtăva vreme, dacă Domnul va îngădui" (I Cor , ) Aşadar, Epistola I-a către Corinteni a fost scrisă din Efes, în cursul anului d Hr Planul Epistolei Adresă şi salutare ( , - ); Rugăciunea de mulţumire ( , - ); I Dezbinări şi scandaluri în Corint ( , - , ); Cele patru grupări rivale ( , - , ); Cazul incestuosului ( , - ); Creştinii în faţa tribunalelor păgâne ( , - ); Despre desfrânare ( , - ); II Soluţii date de Apostol unor întrebări ale corintenilor ( , - , ); Căsătorie şi feciorie ( , - ); Despre idolotite (cărnuri jertfite idolilor) ( , - , ); III Despre adunările liturgice şi harisme ( , - , ); IV Învierea lui Hristos Învierea morţilor (capitolul ); Încheiere ( , - ); Salutări finale ( , - ) Epistola a I-a către Corinteni (prezentarea cuprinsului, secvențial) În adresă ( , - ) Sfântul Apostol Pavel se prezintă ca "apostol al lui Hristos", chemat deci de Hristos la această slujire prin voia lui Dumnezeu În continuare se referă la chemarea corintenilor; ei sunt "sfinţiţi întru Iisus Hristos" (vers ) şi chemaţi să fie "sfinţi" Creştinii din Corint sunt numiţi "sfinţi" alături de ceilalţi creştini Aici întâlnim pentru prima dată în epistolele Sfântului Pavel denumirea de "sfinţi" dată creştinilor Creştinii sunt sfinţi în Iisus Hristos şi sunt numiţi ca atare Biserica îi numeşte şi astăzi "sfinţi" pe membrii ei (vezi formula liturgică: "Să luăm aminte sfintele sfinţilor") Versetul trei "Har vouă şi pace " Iisus e numit alături de Dumnezeu Tatăl izvor al binecuvântării Harul şi pacea vin de la Dumnezeu Tatăl şi de la Domnul Iisus Hristos Versetele - cuprind obişnuita rugăciune de mulţumire În Iisus Hristos ne îmbogăţim deplin în toate (vers ) Sfântul Apostol Pavel mulţumeşte lui Dumnezeu pentru credinţa corintenilor şi pentru că mărturia despre Hristos s-a întărit în ei (vers ) I Dezbinări şi scandaluri în Corint (I Cor , – , ) Situaţia ivită este nepermisă între creştini (e vorba de grupările rivale) Exista în comunitatea din Corint un duh de dezbinare (vers ) Sunt de neconceput, spune Sfântul Pavel, rivalităţile între creştini Din versetul aflăm că existau patru grupări rivale în Biserica din Corint Cel puţin trei dintre ele nu recunoşteau pe Sfântul Apostol Pavel ca "apostol", îl contestau deci pe el, ca cel ce i-a născut pentru Hristos Contestându-l pe apostolul lor, ei de fapt ieşeau din unitatea Bisericii Toate patru grupările erau greşite Sfântul Pavel opune înţelepciunii omeneşti înţelepciunea lui Iisus Hristos identică cu "nebunia crucii" (vers : "Căci cuvântul crucii nebunie este pentru cei ce pier; dar pentru noi, cei ce ne mântuim, este puterea lui Dumnezeu") Adevărata înţelepciune este cea care vine de la Duhul Sfânt, căci scris este: "Pierde-voi înţelepciunea înţelepţilor şi deşteptăciunea celor deştepţi o voi lepăda" (Isaia , ) Aceeaşi idee a subliniat-o Iisus prin cuvintele: "Îţi mulţumesc Ţie, Doamne al cerului şi al pământului, că ai ascuns acestea de cei înţelepţi şi pricepuţi şi le-ai descoperit pruncilor ! Da, Părinte, că aşa ai binevoit Tu" (Matei , - ) În versetul Sfântul Apostol Pavel îi caracterizează cum nu se poate mai bine pe iudei şi pe elini: "Căci iudeii cer semne iar elinii caută înţelepciune" În timpul activităţii Sale publice, iudeii, nu o dată, I-au cerut lui Iisus să facă un semn: "Atunci I-au răspuns unii dintre cărturari şi farisei: Învăţătorule, vrem să vedem un semn de la Tine " (Matei , ), cărturarii şi fariseii vroiau să vadă un semn extraordinar, o minune prin care să le dovedească fariseilor că autoritatea cu care le vorbeşte are şi o manifestare concretă; "Şi apropiindu-se fariseii şi saducheii şi, ispitindu-L, I-au cerut să le arate semn din cer" (Matei , ); "Şi Iisus ia zis: Dacă n-aţi vedea semne şi minuni, n-aţi crede" (Ioan , ) Aşadar, iudeii îi ceruseră şi lui Iisus semn din cer, o dovadă că e Mesia Domnul însă refuzase: "Iar El, răspunzând, le-a zis: Neam viclean şi desfrânat cere semn, dar semn nu i se va da, în afară de semnul lui Iona proorocul" (Matei , ) Simon Bar-Kohba, pretinsul mesia, recunoscut chiar şi de Rabbi Akiba ca fiind mesia, ce semn le dăduseră ? Le dăduseră pentru că s-a ridicat împotriva stăpânirii romane, revoltă care a dus în cele din urmă la desfiinţarea statului iudaic la anul d Hr , iar din Simon Bar-Kohba ("fiul stelei") a ajuns Simon Bar-Koseba ("fiul minciunii") În opoziţie cu iudeii şi elinii," noi (creştinii) Îl propovăduim pe Hristos Cel Răstignit: pentru iudei, sminteală (piatră de poticnire); iar pentru păgâni, nebunie " În versetul "Fapta lui Dumnezeu" este socotită "nebunie" Care faptă ? Fapta de mântuire în Iisus Hristos Iisus răspundea plenar, cum nu se poate mai bine, atât aspiraţiilor iudeilor cât şi ale păgânilor Creştinilor, Sfântul Pavel, le cere să fie conştienţi de unitatea cea întru Hristos Iisus, să nădăjduiască, căci Dumnezeu a ales tocmai pe cele nebune ale lumii ca să-i facă de râs pe cei înţelepţi; a ales tocmai pe cele slabe ale lumii că să-i facă de ruşine pe cei tari (vers ) În capitolul doi Sfântul Apostol Pavel vorbeşte despre "taina lui Dumnezeu" (vers ) Care taină ? Taina mântuirii prin Iisus Hristos: " şi tuturor luminat să le arăt care este iconomia tainei celei din veci ascunse în Dumnezeu " (Ef , ); "Cu adevărat, mare este taina creştinătăţii: Dumnezeu s-a arătat în trup, S-a îndreptat în Duhul, S-a văzut de îngeri, S-a propovăduit între neamuri, S-a crezut în lume şi S-a înălţat întru slavă" (I Tim , ); "Taina cea din veac ascunsă şi de îngeri neştiută, prin tine Născătoare de Dumnezeu celor de pe pământ s-a arătat " (Tropar glas IV, Şi acum ) Propovăduirea crucii ţine de taina ascunsă a lui Dumnezeu care s-a descoperit apostolilor, iar nouă ne este descoperită prin Duhul Sfânt (vers ) Sfântul Apostol Pavel spune că propovăduirea lui nu stă în cuvântări retorice ale înţelepciunii omeneşti Predica sa constă în arătarea Duhului şi a puterii Sale În versetul Sfântul Pavel vorbeşte din nou despre "taina cea ascunsă, pe care Dumnezeu mai înainte de veci a rânduit-o spre slava noastră" (Coloseni cap vers : " taina cea din veci ascunsă, dar acum descoperită sfinţilor Săi") În versetul Sfântul Pavel spune că noi creştinii nu am primit duhul lumii,ci Duhul Cel de la Dumnezeu, ca să cunoaştem prin har cele dăruite nouă de Dumnezeu E prezentat aici Duhul lui Dumnezeu în opoziţie cu duhul lumii, iar în versetul omul duhovnicesc este prezentat în opoziţie cu omul firesc: "Omul firesc însă nu primeşte pe cele ce sunt ale Duhului lui Dumnezeu, căci pentru el sunt nebunie şi el nu le poate înţelege, fiindcă ele se judecă duhovniceşte" „Nebunia” credinţei are un sens spiritual, iar în nici un caz unul psihopatologic Cei ce-L cunosc pe Dumnezeu şi trăiesc conform acestei cunoştinţe, „sunt plini de toată bună voinţa şi dorind cele cereşti, dispreţuiesc cele pământeşti”, spune Sf Antonie cel Mare Unii ca aceştia nu plac la mulţi (pentru că îi consideră „nebuni”, contrari „normalităţii” lor), dar nici lor nu le plac multe” Sf Simeon Noul Teolog [Capete teologice, gnostice şi practice, III, ] spune că „cei ce sunt ucenici ai lui Dumnezeu sunt consideraţi nebuni de către ucenicii oamenilor înţelepţi ai acestui veac” , iar Sf Antonie arată că vine „un timp în care oamenii vor fi nebuni şi atunci când vor vedea pe careva care nu e nebun se vor ridica împotriva lui zicând: , pentru că nu este ca ei” Cel ce se apropie de Hristos renunţă în mod activ şi consecvent să considere că „firescul” instaurat în urma căderii în păcat e normalitate ce ţine de esenţa vieţii Dimpotrivă, caută să înlăture sofismele şi judecăţile încâlcite care justifică până şi crima (cum este în special mentalitatea pro-avort), să simplifice lucrurile, nu anulând raţiunea sau ştrangulându-i formele de exprimare, ci aşezând-o pe un făgaş al normalităţii care reprezintă, în fondul ei, însăşi voia şi planul lui Dumnezeu cu privire la om In lumina credinţei, lucrurile preţuite de oameni până la idolatrizare, devin lucruri fără însemnătate şi fără relevanţă pentru viaţa duhovnicească, anodine dacă sunt considerate în ele însele Astfel, în vreme ce omul cu cunoştinţa lipsită de iluminarea Duhului Sfânt preţuieşte averile, luxul, prieteniile rele - şi caută pe orice cale să le însuşească, dovedindu-se astfel că are un orizont din ce în ce mai limitat - cel „nebun” pentru Hristos, „nepoftind nimic din cele de aici”, consideră toate acestea ca inutile sau ca piedici chiar în calea atingerii ţelului suprem, a mântuirii personale Pe când cei care au parte de „anxietăţile spiritului şi ale minţii, de goana după noţiunile manipulate de cuget şi altele de acest fel”, cei smeriţi cu adevărat - care acceptă să fie consideraţi „nebuni” în faţa lumii, devenind „înţelepţi” în taină pentru Dumnezeu - jertfesc toate cugetele şi dorinţele lor, punându-le pe altarul minţii şi consacrându-le permanent lui Dumnezeu In perspectiva paulină, creştinii - pentru afirmarea vieţii lor duhovniceşti „în Hristos” - nu acceptă doar ca modul lor „teandric” de vieţuire să fie catalogat drept „nebunie”, ci, mai mult, sunt dispuşi să sufere orice neajunsuri, care uneori pun în primejdie chiar viaţa biologică Aşadar, credinţa angajează persoana întreagă, trup şi suflet, şi presupune o dăruire integrală [N Steinhardt, Dăruind vei dobândi, p ] pentru o afirmare plenară a ei în Dumnezeu: „Cine ne va despărţi de iubirea lui Hristos? Oare necazul? Sau strâmtorarea? Sau prigoana? Sau foametea? Sau golătatea? Sau primejdia? Sau sabia? (Rom , ) Radicalitatea acestei perspective înseamnă, totodată, şi deschiderea maximală pentru existenţa din împărăţia cerurilor Într-adevăr, răspunsul omului faţă de iubirea „nebună” a lui Dumnezeu către el se constituie într-o viaţă „nebună” în ochii lumii, „suprapământeană”, „neeuclidiană”, „iraţională” Dar omul acceptă şi dă acest răspuns întrucât numai în el îşi regăseşte libertatea, posibilitatea înaintării De aceea, chemarea la credinţă valorează mai mult decât însăşi libertatea exterioară (cum o înţelege lumea supusă păcatului, ca robie în păcat, de fapt, libertinaj), fiindcă credinţa însăşi e libertate: „Ai fost chemat fiind rob? N-avea grijă: mai mult îţi foloseşte, chiar dacă poţi ajunge liber” (cf Cor , ); acesta este un postulat imposibil pentru „raţiunea practică” din ordinea gnoseologică în stare pervertită Înţelepciunea omenească îşi descoperă maxima posibilitate şi este luminată atunci când este se hrăneşte din „cuvintele cele sănătoase ale Domnului nostru Iisus Hristos şi din învăţătura cea după dreapta credinţă” (cf Tim , ) Astfel, nu poate exista niciun conflict între ştiinţa profană autentică şi înţelepciunea dumneazeiască Neacceptarea Revelaţiei coonduce inevitabil la parţializarea cunoaşterii, adeverindu-şe cuvântul paulin atât de sugestiv, care se referă la cei care „mereu învaţă şi, totuşi, nu pot să ajungă niciodată la cunoaşterea adevărului” ( Tim , ) Într-un important temei dogmatic al exortaţiilor sale din Epistola către Tit, Sf Pavel arată că trebuie „să trăim cu înţelepciune, cu dreptate şi cu cucernicie (evlavie)” ( , b) El condiţionează înţelepciunea de primirea „harului mântuitor al lui Dumnezeu care s-a arătat tuturor oamenilor” ( , ) De fapt, acest har este cel care ne învaţă „să lepădăm fărădelegea şi poftele lumeşti şi să aşteptăm fericita nădejde şi arătarea slavei marelui Dumnezeu şi Mântuitorului nostru Hristos Iisus” ( , - ) Cunoaşterea pnevmatică Relevanţa epistemologică a Duhului Sfânt După cum am văzut, Sf Pavel nu evită să vorbească despre cunoaştere (gnosis) Dimpotrivă, el cere darul acesteia din partea lui Dumnezeu pentru neofiţii săi (cf Efes , - ; , , ; Col , ; , ) Această „gnoză” priveşte pe Dumnezeu şi voia Sa cu privire la creaţie Creştinismul nu propovăduieşte un sistem axiologic structurat pe baza unor premise gnoseologice de ordin filosofic-idealist sau materialist-dialectic, ci reprezintă în esenţa sa planul divin care nu poate fi supus determinărilor categoriale specifice raţionamentelor silogistice Scopul vizat prin acest „plan” este starea desăvârşită, în care Hristos „va fi totul în toate” (cf Cor , ; Efes , ) Insuşi „acest plan al lui Dumnezeu referitor la lume reprezintă şi el o chenoză a Lui El este o coborâre a lui Dumnezeu la dimensiunile, la posibilităţile şi necesităţile lumii” El reflectă înţelepciunea lui Dumnezeu în faţa acesteia, Sf Pavel exclamă: „O, adâncul bogăţiei şi al înţelepciunii şi al ştiinţei lui Dumnezeu! Cât sunt căile Lui de necercetat şi judecăţile Sale de nepătruns!”, arătând prin aceasta că singură uimirea poate întrezări ceva din această înţelepciune divină Dar nu toţi oamenii ajung la aceasta Raţiunea, coborâtă din starea ei originară de contemplaţie, a devenit sol istă, a urmărit şi urmăreşte de cele mai multe ori aflarea de „adevăruri”, dar care nu fac parte din Adevăr, căci insuficienţa şi chiar parţialitatea logico- formală a acestora nu-L indică, nu-L percepe ca sursă a „tot adevărul” Părintele Stăniloae relevă faptul că adevărul întreg, plenar, nu poate fi conceput în forme parţializate Parţializarea duce la diminuarea conţinutului „părţii” de adevăr, la falsificarea ei, deoarece a pierdut legătura cu ansamblul: „Cine are o cunoştinţă parţială, fără legătură cu ansamblul, nu numai că e lipsit de înţelepciune, dar nici cunoştinţa ce o are despre lucrul parţial respectiv nu e deplină Cunoaşterea noastră şi înţelepciunea noastră nedeplină nu sunt decât un drum spre cunoaşterea şi înţelepciunea maximă obţinută din deplina unire cu Dumnezeu Căci numai în Dumnezeu vom cunoaşte toate deplin, în infinita lor cauzalitate şi în legăturile lor cu toate” [D Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol , p ] În afara Adevărului divin, cunoaşterea umană s-a îndreptat asupra „ipotezelor sau teoriilor despre adevăr”, însă acestea, „fie ele ştiinţifice sau filosofice pot fi , cum spun specialiştii ” În stare paradisiacă, pentru om garantul adevărului era Dumnezeu însuşi În realitatea existenţei căzute, însă, nemaiexistând comuniunea vie cu Dumnezeu s-a ajuns ca „orice cugetare umană şi orice discurs care o exprimă să poată fi contestată de alţii Sf Grigorie Palama a remarcat aceasta: „Orice afirmaţie poate fi contrazisă” (Discurs contra lui Varlaam) Totodată s-a ajuns ca, de cele mai multe ori, nimic să nu mai aibă caracter veridic în afară de viaţa personală, biologică: „Singurul lucru de care suntem siguri fără niciun fel de îndoială este că suntem în viaţă Tot ceea ce facem, simţim şi gândim este consecinţa acestei certitudini De asemenea, în mod logic, adagiul cartezian poate fi inversat: în loc de „gândesc, deci exist”, „sunt, deci gândesc” [Constantin Andronikof, La pensée orthodoxe, Révue de Théologie, nr , , p ] Dar în mod tot mai accentuat pierzându-se comuniunea cu Duhul Sfânt, Care este Duhul vieţii, viaţa însăşi devine obiect al negaţiei Din moment ce ea nu mai reprezintă în conştiinţele pervertite un adevăr care vorbeşte de la sine şi care e în strânsă dependenţă de Dumnezeu, relativizarea ei a ajuns să fie chiar o „normalitate” Aceasta denotă gradul major de pervertire a gândului uman care se împotriveşte Duhului vieţii [Sinuciderea înseamnă negarea oricărui adevăr, chiar al aceluia reprezentat de existenţa individuală - care este de natură cât se poate de fizică, evidentă - şi afundarea în neadevărul propriu unei existenţe demonice ] Nihilismul existenţial profesat din ce în ce mai ardent în zilele noastre nu face altceva decât să confirme la nivel teoretic şi practic această negaţie In cadrul acestui nihilism apare ideea unei „spiritualităţi” care postulează valori gnoseologice, dar de care se poate beneficia numai în cadrul unor „iniţieri” sau practici cu pretinsă valoare „iniţiatică” în virtutea acestora, adevărul ultim apare ca un idol, o existenţă lipsită de consistenţă, grefată pe elemente haotice şi bizare De aceea, acest „adevăr” reprezintă, mai degrabă, „un soi de nebuloasă deasupra unui vid psihic, o realitate fără conţinut spiritual precis”, şi nicidecum un temei absolut şi vivificator Această realitate o avea în faţă şi Sf Pavel şi, de aceea, toată teologia sa va evidenţia faptul că adevărata spiritualitate se descoperă numai în comuniunea vie cu Dumnezeu (până la a spune „eu nu mai trăiesc, ci Hristos trăieşte în mine”, Gal , ), Care nu poate fi redus la concepte, El fiind Persoană care invită la dialog şi care vrea ca „toţi oamenii să se mântuiască şi la cunoştinţa adevărului să vină” ( Tim , ) Sf Macarie cel Mare a remarcat că „orice efort şi activitate a Părinţilor şi cea a Domnului însuşi tindea la aceasta: Dumnezeu să fie cunoscut oamenilor” Evagrie spune chiar că „tot ce a fost creat a fost creat pentru a cunoaşte pe Dumnezeu” Dar nu e vorba doar o chemare la recunoaşterea existenţei lui Dumnezeu, ci, în mod deosebit, Sf Pavel arată că există şi o chemare mistică" a tuturor oamenilor care se referă la cunoaşterea duhovnicească, superioară oricărei cunoaşteri de tip uman Universalitatea acestei chemări mistice este indubitabilă: „Nicăieri nu se vede că Apostolul ar interzice cuiva râvna după desăvârşire, că el s- ar socoti singur favorizat de cunoaşterea mistică (cf Cor , ) Dimpotrivă, prin cuvintele: „nu luaţi seama la voi, că Iisus Hristos este în voi” ( Cor , ) presupune că toţi creştinii pot cunoaşte că Iisus Hristos este în ei [N Mladin, Ascetica şi mistica paulină, p ] Totodată, arată în ce condiţii se poate ajunge la cunoaşterea lui Hristos: „să nu fie netrebnici” (neînţelegători şi nerecunoscători faţă de darul lui Dumnezeu), ci să lucreze la „desăvârşirea” lor ( Cor , ) Astfel, singura condiţie a unei cunoaşteri mistice a lui Hristos este desăvârşirea moral-spirituală „Celor desăvârşiţi”, Sf Pavel le poate descoperi înţelepciunea divină, deoarece au depăşit vremea prunciei duhovniceşti El pretinde tuturor să depăşească această pruncie („Fraţilor, nu fiţi copii în gândire; în răutate, da, fiţi prunci, dar în gândire fiţi desăvârşiţi”, Cor , ), pentru ca să ajungă la „starea bărbatului desăvârşit” (Efes , ) In sensul acesta, viaţa creştină este o tensiune permanentă spre desăvârşire Cunoaşterea mistică este condiţionată, în esenţă, de hristofanie - descoperirea lui Hristos Cel Răstignit şi înviat (cf Cor , ; , ) prin îmbrăcarea întru El la Botez şi creşterea prin virtuţi la o viaţă tot mai conformă cu a Sa, pentru a putea spune: „Am văzut pe Iisus Hristos, Domnul nostru” (cf Cor , ) şi de iluminarea lăuntrică prin Duhul Sfânt (cf Gal , : „Dumnezeu a binevoit să descopere pe Fiul Său în mine”) Sf Ioan Hrisostom spune referitor la acest text că „nu numai prin cuvinte a auzit (sf Pavel) cele ale credinţei, ci s-a şi umplut de Duhul Sfânt, descoperirea i-a luminat spiritul, iar pe Hristos II avea în el vorbind” [Sf Ioan Gura de Aur, Comentar la Galateni, p ] Duhul Sfânt face vădită prezenţa lui Hristos în credincioşi, confirmă starea lor de înfiere (iuotesia): „căci câţi sunt mânaţi de Duhul lui Dumnezeu, sunt fii ai lui Dumnezeu” (Romani , ), iar „cei ce nu sunt purtaţi de Duhul lui Dumnezeu umblă întru întuneric şi nu cunosc nici unde merg, nici în ce porunci se poticnesc” Delicateţea şi lumina dumnezeiască a Sfântului Duh nu pot sălăşlui, însă, într-o minte nepurificată de gânduri rele, căci „Dumnezeu este minte nepătimitoare, mai presus de toată mintea şi de toată nepătimirea; lumină şi izvor al luminii celei bune; înţelepciune, cuvânt şi cunoştinţă şi dătător de înţelepciune, de cuvânt şi de cunoştinţă [Sf Simeon Noul Teolog, Filocalia, vol , p ] Drept aceea, în cei cărora li s-au dat acestea, pe temeiul curăţiei şi în care sunt văzute îmbelşugat, se păzeşte neştirbit şi chipul Lui De aceea, aceştia sunt fiii lui Dumnezeu, călăuziţi de Duhul Sfânt” [ Nichita Stithatul, Filocalia, vol , p ] În Taina Mirungerii primim arvuna Duhului ca certificare a faptului că suntem creştini, adică după chipul lui Hristos: „Iar Cel cb ne întăreşte pe noi împreună cu voi, - scrie Sf Pavel corintenilor - întru Hristos şi Cel ce ne-a uns pe noi Dumnezeu este, Care ne-a şi pecetluit pe noi şi a dat arvuna Duhului în inimile noastre” ( Cor , ) Astfel, am primit capacitatea să avem şi noi „cerurile deschise, sau tainele vieţii viitoare, nesfârşite, superioare legilor naturii, într-o descoperire ce ni se actualizează treptat, de care ne vom împărtăşi deplin în viaţa viitoare” şi „putem prooroci toţi venirea deplină a acelei vieţii, putem tălmăci toţi experienţa arvunii ei, aşa cum au proorocit apostolii la Cincizecime” [D Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol , pp - ] Prin faptul că cel botezat e uns cu Sfântul Mir la părţile principale ale corpului se arată că este pus în legătură cu lumea şi, prin ea, cu Dumnezeu Prin simţurile sale, omul „primeşte cele ale lumii, dar vede şi pe Dumnezeu prin lume şi exercită acţiunea lui asupra lumii din această vedere a lui Dumnezeu, pentru a o face mai conformă cu voia Lui Prin păcatul primilor oameni, gândirea umană şi facultatea contemplativă a acesteia a fost coborâtă din planul divin în cel inferior al naturii, însă prin Sfânta Taină a Mirungerii suntem introduşi din nou în spaţiul celest, rațiunea este integrată virtual în circuitul slavei lui Dumnezeu Sf Chiril din Ierusalim scria: „Mai întâi aţi fost unşi pe frunte ca să fiţi sloboziţi de ruşinea pe care primul om o purta pretutindeni şi ca să priviţi cu faţa descoperită slava Domnului (cf Cor , )” Ca efect direct al iconomiei în lume a Fiului lui Dumnezeu, se poate afirma că „Duhul Adevărului care de la Tatăl purcede” şi care călăuzeşte la tot adevărul” (In , ; , ) - învăţându-ne „toate” şi „aducându-ne aminte de toate cele” poruncite de Iisus - susţine o revelare profundă a Legii celei noi în chiar inima omului (cf Ier , ) După cum subliniază Vladimir Lossky, harul nu mai este ca în Vechiul Testament un efect produs în suflet prin voinţa dumnezeiască, activând ca o cauză exterioară persoanei; acum este viaţa dumnezeiască ce se deschide în noi în Sfântul Duh” Acelaşi teolog explică modul în care se produce această deschidere: „El Se identifică în chip tainic cu persoanele umane rămânând totuşi de neîmpărtăşit; El Se substituie, aşa zicând, nouă înşine - căci El este Cel Care strigă în inimile noastre Avva, Părinte, după cuvântul Sf Pavel [Vladimir Lossky, apud D Staniloae, Dogmatica, vol III, p ] Ar trebui, mai degrabă, să se spună că Sfântul Duh Se şterge, ca Persoană, în faţa persoanelor create, pe care le ajută să-şi însuşească harul în El voinţa lui Dumnezeu nu mai este exterioară: El ne dăruieşte harul pe dinăuntru, arătându-Se chiar în persoana noastră, atâta vreme cât voinţa noastră omenească rămâne în acord cu voinţa dumnezeiască şi conlucrează cu ea dobândind harul, făcându-se al nostru Sf Duh este ungerea împărătească aşezată peste Hristos şi peste toţi creştinii chemaţi să domnească împreună cu El în veacul ce va să fie” [V Lossky, Teologia Mistică a Bisericii de Răsărit, pp , ] Fără baza aceasta, care se pune odată cu primirea „ungerii Duhului” - şi care ne deschide orizonturile nemărginirii divine - omul n-ar putea accede la cunoaşterea duhovnicească „Se poate preciza că Duhul Se imprimă prin aceasta în mintea omului sau îi deschide orizonturile nelimitate ale luminii şi ale binelui, ca acesta să cunoască şi să cugete numai cele bune, ca să lupte împotriva gândurilor rele care- îngustează şi ca să pătrundă cu uşurinţă în tainele nesfârşite ale cunoaşterii şi iubirii lui Dumnezeu” Sf Vasile cel Mare aduce o mărturie clară privitoare la ceea ce se poate numi „relevanţa epistemologică a Duhului Sfânt”: „Drumul cunoaşterii lui Dumnezeu porneşte de la Duhul Cel Unul, (trece) prin Fiul Cel Unul (şi ajunge) la Tatăl Cel Unul” [Sf Vasile cel Mare, Despre Sf Duh Corespondenţa (Epistole), trad rom C Corniţescu şi T Bodogae, PSB , EIBM al BOR, Buc , p ] Prin însuşi actul creării sale, omul a fost aşezat într-o intimitate tainică cu Sfântul Duh; cartea Genezei aminteşte „suflarea de viaţă” (ruah Elohim) pe care a primit-o trupul de lut al lui Adam şi datorită căreia a devenit „fiinţă vie” Păcatul a şters această intimitate, dar aceasta nu înseamnă că omul n-a mai avut parte de o anumită legătură cu Persoana Sfântului Duh El a continuat să grăiască prin intermediul profeţilor (vase ale Duhului) După înviere, Hristos Domnul comunică Apostolilor această intimitate, recreând duhovniceşte firea umană Dacă înomenirea Sa în istorie a avut loc „de la Duhul Sfânt şi din Fecioara Maria”, acest fapt relevă că firea umană a fost reaşezată obiectiv în intimitatea cu Duhul Sfânt Pentru însuşirea subiectivă a acesteia, însă, de către toţi oamenii, Hristos spune Apostolilor: „Luaţi Duh Sfânt!”; deci, tot printr-un act similar celui de la creaţie „a suflat asupra lor şi le-a zis ” (In , ) Persoana Sfântului Duh este cea care ne deschide intrarea în împărăţia cerurilor: „De nu se va naşte cineva din apă şi din Duh, nu va putea să intre în împărăţia lui Dumnezeu” (In , ); ne descoperă ce avem trebuinţă să ştim pentru a fi bineplăcuţi lui Dumnezeu: „Mângâietorul, Duhul Sfânt, pe care Tatăl Îl va trimite întru numele Meu, Acela vă va învăţa toate” (In , ); ne sfinţeşte (căci El este Duhul Sfinţeniei, Rom , ); ne revarsă iubirea dumnezeiască: „Iubirea lui Dumnezeu S-a vărsat în inimile noastre prin Duhul cel Sfânt Care ni s-a dat” (Rom , ); va învia trupurile noastre: „Iar dacă Duhul Celui ce L-a înviat pe Iisus din morţi locuieşte în voi, Cel ce L-a înviat pe Iisus Hristos din morţi va face vii şi trupurile voastre prin Duhul Său care locuieşte în voi” (Rom , ); ne descoperă înfierea: „Duhul înfierii L-aţi primit, prin care strigăm: Avva Părinte!” (Rom , ), se roagă înăuntrul nostru, cu noi, învăţându-ne cum să ne rugăm: „Duhul îi vine slăbiciunii noastre într-ajutor; că nu ştim să ne rugăm cum trebuie, dar Duhul însuşi mijloceşte pentru noi cu suspine de negrăit” (Rom , ); Tainele divine nu le putem descoperi singuri: „Nouă însă ni le-a dezvăluit Dumnezeu prin Duhul Său, fiindcă Duhul pe toate le cercetează, chiar şi adâncurile lui Dumnezeu” ( Cor , ); în propovăduirea lor Apostolii se folosesc de „cuvinte învăţate de la Duhul Sfânt” ( Cor , ); trupul nostru devine „templul lui Dumnezeu” datorită Duhului Sfânt: „Nu ştiţi oare că voi sunteţi templul lui Dumnezeu şi că Duhul lui Dumnezeu locuieşte întru voi?” ( Cor , ; cf , ); „Iar cel ce se lipeşte de Domnul este un duh cu El” ( , ); „nimeni nu poate să zică: Domn este lisus! Decât întru Duhul Sfânt ( , ); „pentru ca Dumnezeul Domnului nostru lisus Hristos, Tatăl slavei, să vă dea vouă duh de înţelepciune şi de descoperire spre cunoaşterea Lui” (Efes , ); „Că prin El şi unii şi alţii într-un Duh avem calea deschisă spre Tatăl” (Efes , ) Deci, în numeroase texte pauline se arată importanţa lucrării Sfântului Duh şi „relevanţa epistemologică” pe care o are El asupra subiectului uman In raport direct cu deschiderea acestuia faţă de energiile harului dumnezeiesc se produce şi o iluminare graduală a sa astfel încât se înalţă la o viziune holistică asupra creaţiei înseşi, asupra menirii sale în lume, iar pe Dumnezeu Îl descoperă ca sursa naturală a oricărui bine, ca Cel care a creat totul din iubire şi- l cheamă la comuniunea eternă cu Sine Excurs Caracteristici ale cunoaşterii duhovniceşti a Iubirea frăţească Falsa gnosis e adeseori oirurcterizată de mândrie, în loc de iubire (agape) De aceea, spune Sf Pavel, chiar dacă cunosc secretele tuturor tainelor religioase şi am toată ştiinţa (năoav xfiv yvcoaiv) nu sunt nimic, dacă n-am agape ( Cor , ) Contextual, Sf Pavel arată că deşi corintenii au impresia că ştiu totul despre idoli (Revelaţia creştină i-a demascat, desigur), acest fapt nu rezolvă problema practică a acelor eidolotita şi raportarea faţă de conştiinţa mai slabă a fratelui: „Cât despre cărnurile jertfite idolilor, ştim că toţi avem cunoştinţă (gnosis) Cunoştinţa însă îngâmfa, dar iubirea zideşte Dacă i se pare cuiva că ştie ceva, acela încă n-a cunoscut cum trebuie să cunoască Dar dacă cineva îl iubeşte pe Dumnezeu, acela este cunoscut de El” ( Cor , - ) Smerenia Sinteza conţinuturilor credinţei creştine poate fi încorporată în descoperirea lui Iisus I Iristos („şi pe Acesta răstignit”, Cor , ) Jertfa de pe Cruce depăşeşte posibilităţile de înţelegere ale raţiunii Chenoza divină pretinde răspunsul adecvat din partea omului care e smerenia Numai pe aceasta se poate consolida o cunoaştere veritabilă, „în Duh” Sf Isaac Şirul accentua primatul smereniei (ca forţă cognitivă) în raport cu cunoaşterea obţinută pe cale pur raţională: „In simplitate, nu în cunoştinţă, porneşte înaintea lui Dumnezeu Credinţa (şi cunoaşterea credinţei) urmează simplităţii, iar subtilităţii unor gânduri sucite, îi urmează părerea; şi părerii îi urmează îndepărtarea de Dumnezeu Şi bine a zis înţeleptul de Dumnezeu, Pavel, ” [Sf Isaac Sirul, Cuvinte despre nevoinţă, pp - ] Inţelegerea autentică a pogorârii lui Dumnezeu nu poate avea loc decât pe tărâmul credinţei, acolo unde nu mai lucrează raţiunea în limitele ei, ci mai ales „puterea lui Dumnezeu” ( Cor , b), singura în măsură să deschidă perspectiva nesfârşită a iubirii şi cunoaşterii Dar şi articularea justă a înţelepciunii divine nu poate fi inserată în tiparele „acestui veac” Ea se produce la nivelul credinţei luminate de Duhul Sfânt, care conferă propovăduitorului creştin „înţelepciunea lui Dumnezeu cea întru taină” ( Cor , ) Aceasta poate cunoaşte o revărsare chenotică în orice creştin, pregătit prin smerenie s-o primească, căci voia divină e ca toţi să acceadă la dobândirea ei Ea e rânduită „spre slava noastră” (cf Cor , b), ceea ce înseamnă că ţine de finalitatea creaturii raţionale, de desăvârşirea ei De cunoaşterea acestei înţelepciuni, „pe care nimeni din stăpânitorii acestui veac n-a cunoscut-o” ( Cor , ), depinde însăşi receptarea Evangheliei b Conştiinţa prezenţei Duhului Sfânt Credinţa iluminată de Duhul Sfânt dezvăluie taine ale împărăţiei cerurilor Duhul Sfânt este nu numai iniţiator al cunoştinţei duhovniceşti prin Sfânta Taină a Mirungerii, ci şi continuu susţinător al ei, căci, cine ar mai stărui în această cunoaştere daca n-ar avea acces la o tocmai accentuată ridicare la o viaţă suprapământeană, singura în măsură să satisfacă ratiunea, să-i astâmpere dorul de a cuprinde nemărginirea: ”Dar noi nu duhul lumii l-am primit, ci Duhul cel de la Dumnezeu, ca să cunoaştem cele prin har dăruite nouă de Dumnezeu” ( Cor , ) Criteriul veracităţii acestei cunoaşteri care transcende permanent raţiunea limitativă şi manifestarea ei schizoidă, este dat de prezenţa Duhului Sfânt care „pe toate le cercetează, chiar şi adâncurile lui Dumnezeu” ( Cor , ) Dar prin păcat omul poate „stinge” Duhul, recăpătând o formă divizată de percepţie a realităţii, punând mai presus de Dumnezeu, lumea şi cele materiale Uzurparea minţii din funcţia de conducătoare, aduce o înlănţuire în cercul îngust al patimilor, considerând în acelaşi timp lumea ca posibil mijloc de împlinire a lor „Numai Duhul Sfânt poate să curăţească mintea, prin urmare, mintea însăşi trebuie să devină mediu eficient de lucrare a Duhului, angajând întregul timp pentru viaţa duhovnicească De aceea, Apostolul zice: Duhul să nu-L stingeţi ( Tes , ), adică nu lucraţi sau nu gândiţi cele rele, ca să nu întristaţi bunătatea Duhului Sfânt şi să vă lipsiţi de sfetnicul acela ocrotitor” [Diadoh al Foticeii, Filocalia, vol , p ] c Cunoaşterea pnevmatică presupune unificarea/ armonizarea puterilor/ facultăţilor sufletului ”Antropos-ul paulin posedă facultatea cugetării nu numai în starea harică, ci şi în starea de păcat (cf Rom , ) [G T Marcu, Antropologia paulină, p ] Dar nu a mai păstrat în această stare o cugetare (noomena) unitară, globală, ci aceasta s-a transformat într-una parţială, divizată şi se manifestă ca atare în chiar interiorul omului Mintea (nous) a devenit „netrebnică” (adokimos, Rom , ), coruptă (dieftarmenos, Tim , ), pătată, întinată (Tit , : memiantai auton kai o nous ), un nous al cărnii (o nous tes sarkos, Col , ) Ca atare, a ajuns să se manifeste potrivnică duhului, care, aşa cum arată Părintele Marcu, este „acea facultate lăuntrică a omului care ştie pozitiv ceea ce zace în om E clar aşadar că to pneuma tou antropou din Cor , nu e altceva decât conştiinţa de sine a omului” Legea minţii (he sinedesis) apare în paralel cu o lege străină, inaugurată şi menţinută de coruperea perpetuă în păcat care, în fond, se constituie ca o lege paralelă, legea păcatului (cf Rom , - ) Consecinţa acestei dihotomii arbitrare o reprezintă sfâşierea unităţii lăuntrice a eului, a inimii şi, deci, a omului întreg „întrucât kardia este locul în care se săvârşeşte întâlnirea dintre Dumnezeu şi om, urmează că ea îmbrăţişează, reprezintă partea cea mai interioară a omului şi totodată întregul lui” [Ibidem, p ] Acţiunii omeneşti, slabe şi bâjbâinde, de descoperire a lui Dumnezeu îi vine în ajutor însuşi harul divin care- susţine şi-l conduce la o recunoaştere plenară a Sa Faptul că cineva ajunge să spună „Domn este Iisus!” (cf Cor , ) dovedeşte nu doar că a ajuns pe calea naturală a raţiunii discursive (sau prin intuiţie) să adere cogitativ la mesajul evanghelic, ci, mai mult, că facultatea de a recurge la raţionamente nu mai aparţine exclusiv minţii, ci ea a devenit o posibilitate a inimii, o angajare plenară a conştiinţei şi a întregului eu Astfel, inima sau starea iubitoare a sufletului are în creştinismul ortodox şi o funcţie gnoseologică, iar înţelegerea adevărată a minţii înseamnă şi dragoste faţă de ceea ce înţelege [D Stăniloae, Iisus Hristos sau restaurarea omului, p ] Mintea singură nu poate ajunge decât la raţionamente „reci”, fără relevanţă pentru viaţă, însă când e coborâtă în inimă (aşa cum arată practica isihastă) ea devine cu adevărat înţelegătoare, adevărul pe care- descoperă în felul acesta revendică şi angajează integral persoana umană; această întoarcere a minţii spre adâncul fiinţei nu e de sorginte emoţională, ci se desfăşoară prin invocarea permanentă a Numelui lui Iisus, în Duhul Sfânt, Care, „coborând în noi şi conlucrând la dobândirea virtuţilor, ca deschidere spre Dumnezeu şi spre semeni, [Luca al Crimeii, Puterea inimii, trad Evdochia Şavga, Bucureşti, Ed Sophia, , pp - ] ni se duhul nostru, ni se dezmorţeşte, ni se înmoaie inima, se fac străvezii pereţii sufletului” [D Stăniloae, Teologia Morală Ortodoxă, vol , p ] Astfel, prin lucrarea Duhului, inima străbate „pereţii sufleteşti” şi determină mintea la unirea cu ea, iar mintea se face şi ea purtătoarea lui Numelui lui Hristos, recunoscând în El temeiul absolut şi ultim al ei Alegorizând, putem spune că Duhul - Care Se roagă în noi cu „suspine de negrăit” - determină o mişcare ascendentă, spre minte, angajând-o şi pe aceasta, iar lucrarea omului constă într-o reconversie perpetuă a gândului spre inimă, spre centrul său profund reprezentat de aceasta (mişcare descendentă) La Judecata de Apoi se vor vădi „gândurile inimilor” ( Cor , b), adică se va descoperi în ce măsură omul s-a despătimit de gândurile rele, realizând unificarea minţii şi a inimii şi, prin aceasta, manifestându-se desăvârşit în acţiunile sale, astfel încât mintea să nu cugete cele potrivnice inimii (conştiinţei) şi nici inima să nu fie separată de exprimarea plenară a voinţei ei la nivel noetic, prin cuvânt Prin urmare, în sens paulin - şi biblic, în general - inima are o putere raţională Omul biblic gândeşte şi cu inima Ca atare, e ferit de reducerea credinţei la ideologie sau sistem „Inima cuprinde în sine mintea, sau înţelegerea şi raţiunea, cum cuprinde Duhul Sfânt pe Tatăl şi pe Fiul” Prin lucrarea Duhului în inimă, percepţia omului va li unitară şi dez-opacizată comuniunii cu Sfânta Treime, accesibilă Acesteia Cunoaşterea pnevmatică nu numai că nu aboleşte fapta (praxis), ci o presupune Această cunoaştere apare ca un corolar sau ca o încununare a avansării pe calea îndumnezeirii Sf Pavel oferă un exemplu: „Eu deci aşa lovesc (cu pumnul), nu ca şi cum aş bate văzduhul, ci îmi strunesc trupul şi-l robesc, ca nu cumva propovăduind altora, eu însumi să mă fac netrebnic” ( Cor , - ) Creştinul e un atlet al lui Hristos ( Cor , - ) care înaintează în credinţă şi cunoaştere pe măsura apropierii de ţintă „împlinirea poruncilor nu e suficientă pentru a vindeca în mod deplin puterile sufletului dacă contemplaţiile care-i corespund nu se revarsă în suflet”, spune Evagrie Origen [„Fragments sur Luc ”, ] arată şi el că „fapta (praxis) şi contemplaţia nu există una fără cealaltă”, iar Sf Maxim spune că „cel care a arătat cunoaşterea încarnată prin praxis şi praxis-ul însufleţit de cunoaştere, a aflat modul precis al adevăratei teurgii Dar cel care poartă în sine una din acestea separate, face din cunoştinţă o imaginaţie inconsistentă (fură substanţă) şi din praxis un simulacru Căci cunoştinţa lipsită de praxis nu diferă întru nimic de imaginaţie: nu cuprinde în ea acest praxis care o întemeiază Şi praxis-ul lipsit de raţiune nu e nimic altceva decât un simulacru: nu are cunoaşterea care vivifică” „Taina mântuirii noastre - spune Sf Maxim - arată că praxis-ul este o contemplaţie activă, iar contemplaţia este un praxis iniţiat” Sf Pavel vorbeşte în Epistola către Tit de cei ce „mărturisesc că-L cunosc pe Dumnezeu, dar îl tăgăduiesc cu faptele lor, fiind dezgustători, nesupuşi şi netrebnici pentru toată lucrarea cea bună” ( , ) Ca atare, există o legătură indisolubilă între ceea ce cunoaştem şi ceea ce transpunem în practică Cunoaşterea condiţionează fapta, dar în acelaşi timp o şi presupune Adică, fapta decurge din cunoaştere şi cunoştinţa din făptuire Fiecărei stări în care se află omul (de împlinire sau tăgăduire a poruncilor) îi corespunde o cunoştinţă proprie: „Cei ce sunt după trup, pe cele ale trupului le cugetă; dar cei ce sunt după duh, pe cele ale duhului” (Rom , ) şi „cugetul trupului este moartea, dar cugetul Duhului este viaţă şi pace” Faptul că se precizează superioritatea absolută a cugetului conform vieţii duhului (sau în Duhul Sfânt) nu înseamnă o suspendare a vieţii trupeşti, ci numai că aceasta trebuie să ajungă şi ea supusă Duhului, adică să devină energie creată prin care străluceşte faptic Acesta Cunoaşterea duhovnicească a lumii Prin neascultarea faţă de Dumnezeu şi prin nelucrarea poruncilor Sale, „omul nu mai este chipul lui Dumnezeu, ci chipul lumii şi de aceea el caută forţă şi cunoaştere într-o posesie magică a lucrurilor acolo unde el însuşi este cel posedat” Dar, veritabila cunoaştere a lumii se înfiripă abia atunci când omul s-a dezrobit flexionărilor naturii, când a ajuns liber faţă de lume Totodată, trebuie să existe mai întâi premisa cunoaşterii autentice a propriei persoane Iar aceasta decurge din „înnoirea minţii” (metanoia), schimbarea in integrum a cugetelor, din trupeşti - supuse simţurilor, robite lor - în cugete conform luminii Duhului Sfânt, astfel încât să ajungem să avem „mintea lui Hristos” (cf Cor , ) Sf Maxim Mărturisitorul spune că „mintea lui Hristos pe care o primesc sfinţii ( ) nu vine în noi ca să ne lipsească de puterea noastră mintală, nici ca să întregească mintea noastră, ci ca să lumineze prin calitatea ei puterea minţii noastre şi să o ducă la aceeaşi lucrare cu a Lui Căci mintea lui Hristos o are cel ce cugetă ca El şi prin toate îl cugetă pe El” [Sf Maxim Mărturisitorul, Filocalia, vol , p ] Prin urmare, raţiunea nu trebuie să stagneze în conceptualizarea existenţelor create (astfel încât să le considere răspunsul ultim care o satisface), ci prin ele să ajungă să vadă mâna Creatorului lor, să simtă, prin ele, prezenţa Sa Posibilitatea aceasta de contemplare/raţionare asupra făpturilor se înscrie într-o experienţă dinamică din cadrul unui proces ascendent, a cărui finalitate o reprezintă vederea lui Dumnezeu Sf Siluan Atonitul notează că numai o conştiinţă curată asupra căreia acţionează şi harul poate vedea dincolo de lume: „Contemplând zidirea, un om bun şi care are o conştiinţă curată cunoaşte pe Dumnezeu, Ziditorul cerului şi al pământului Şi aceasta este o lucrare a harului, deşi încă slabă; lipsită de har, mintea noastră nu poate cunoaşte pe Dumnezeu, şi este neîncetat atrasă spre cele pământeşti, spre bogăţii, spre slavă, spre plăceri” [între iadul deznădejdii, p ] Dacă celor din Roma Sf Pavel le vorbeşte de păgânii care au capacitatea de intuire pe cale naturală a existenţei lui Dumnezeu („veşnica Sa putere şi dumnezeire”, Rom , ), în virtutea faptului că „fapta legii” este „scrisă în inimile lor prin mărturia conştiinţei şi prin judecăţile lor” ( , ), acest fapt sugerează în acelaşi timp că „făpturile” ascund în ele însele raţiuni spirituale (logoi), a căror decriptare conduce la perceperea principiului sau a cauzei lor, la ceea ce reprezintă relaţia acestora cu Dumnezeu, a „urmei” lăsate de Creator în ele În acelaşi timp, „făpturile” conferă plasticitate şi actualitate „înţelepciunii lui Dumnezeu cea de multe feluri” (Efes , ) Păgânii nu puteau accede la o cunoaştere mai în profunzime a existenţei lui Dumnezeu din raţionarea asupra creaţiei, pentru că sensul raţiunilor acestora era distant, exterior fiinţei umane, nedevenit sensibil inimilor Nu numai că nu aveau cunoştinţă despre Dumnezeu (închinându-se la idoli: „slava lui Dumnezeu celui nestricăcios au preschimbat-o în asemănarea chipului omului celui stricăcios şi al păsărilor şi al patrupedrelor şi al târâtoarelor”, Rom , ), dar nici rostul făpturilor nu l-au putut sesiza în latura sa mai adâncă Sf Pavel pretinde efesenilor o superioritate în cunoaştere, care rezultă dintr-o disociere netă de felul de vieţuire al păgânilor: „Aşadar, aceasta spun şi mărturisesc întru Domnul: de acum să nu mai umblaţi aşa cum umblă păgânii în deşertăciunea minţii lor, întunecaţi fiind la minte, înstrăinaţi de viaţa lui Dumnezeu, din pricina necunoştinţei care este în ei, din pricina împietririi inimii lor” ( Efes , - ) Legată de această cunoaştere superioară apare percepţia realităţii inteligibile, adică a ceea ce este „lăţimea şi lungimea şi adâncimea şi înălţimea” (Efes , ) şi care presupune o perpetuă „înnoire în duhul minţii” (cf Efes , ) Sf Ioan Damaschin înţelege că integrarea într-o astfel de cunoaştere este rodul puterii Crucii Domnului Cel care priveşte duhovniceşte Crucea vede în ea reunificată atât realitatea sensibilă, cât şi cea inteligibilă pentru că „după cum cele patru braţe ale Crucii se ţin şi se strâng împreună prin centrul lor, tot astfel se menţin coerente înălţimea şi adâncimea, lungimea şi lăţimea, adică văzutul şi nevăzutul întreg al creaţiei” Astfel, percepţia holistică a realităţii create depinde de înţelegerea Crucii lui Hristos ca punte între cele despărţite, ca centru focalizator al raţiunilor sădite în făpturi prin actul creaţiei Iar cel ce ajunge la înţelegerea aceasta inclusivă asupra lucrurilor, prin înţelegerea duhovnicească a Crucii, vede lumea sensibilă ca pe un simbol al celei inteligibile Insă simbolul nu se adresează exclusiv puterii minţii sau exclusiv puterii simţitoare, ci le presupune pe ambele „căci cunoştinţa lucrurilor sensibile nu e cu totul străină nici de puterea minţii şi nu ţine cu totul nici de lucrarea simţurilor (de percepţie), ci se află la locul de întâlnire a minţii cu simţirea sau a simţirii cu mintea, făcând prin sine legătura între ele” Unirea aceasta dintre facultatea raţională şi cea simţitoare nu se realizează decât atunci când ieşim de sub spectrul reprehensibil în care ne includ patimile Atât timp cât omul rămâne supus patimilor este înstrăinat într-o realitate cu totul sensibilă şi care ajunge să reprezinte obiectul singular al percepţiei sale Câtă vreme nu e eliberat de patimi percepe şi cunoaşte făpturile în funcţie de patimile care- stăpânesc Omul duhovnicesc se luptă permanent asemenea unui atlet pe stadion, căutând să nu se oprească nicidecum la lucruri, ci îşi supune simţirea întreagă prin osteneli, robind-o Duhului în care este libertatea „căci nu sunt vrednice pătimirile veacului acestuia, faţă de slava ce are să ne descopere nouă” (Rom , ) [Sf Maxim Mărturisitorul, „Răspunsul către Talasie”, Filocalia, vol , p ] Cunoştinţa „naturală” duhovnicească - care are în vedere realitatea fenomenală - se poate constitui ca atare doar în urma unei detaşări faţă de cele cereate (dar nu pentru că ar fi negative în ele însele, căci „nimic nu este spurcat prin sine”, Rom , ), prin care le va putea descifra mai bine sensurile lor înalte, dobândind o „conştiinţă simbolică”: „Conştiinţa simbolică a lumii vede în lume peste tot numai semne şi simboluri ale celeilalte lumi; ea simte divinul înaintea tuturor lucrurilor, ca mister şi infinitate ce stă înapoia a tot ce e definit” Această „conştiinţă” intuieşte planul ascuns care e legat de finalitatea însăşi a făpturii: „că şi ea, făptura însăşi, se va elibera din robia stricăciunii spre libertatea slavei fiilor lui Dumnezeu” (Rom , ) Dacă făptura însăşi tinde spre „libertatea slavei fiilor lui Dumnezeu”, înseamnă că ea, cu atât mai mult, descoperă omului caracterul ei nedesăvârşit, irelevant în mod absolut pentru subiectul uman care o scrutează raţional Spre deosebire de scolastica tomistă care prevede ca singură cale de cunoaştere a raţiunilor din lucruri (şi a lui Dumnezeu prin ele) metoda discursiv-deductivă, Sf Părinţi afirmă preeminenţa unei vieţi „în Duh” ca izvor al unei cunoaşteri-contemplaţii a acestora [D Stăniloae, Teologia Morală Ortodoxă, vol , p ] „Duhul îi vine slăbiciunii noastre în ajutor” (Rom , ) şi, astfel, cunoaşterea „din afară” devine „contemplaţie naturală” (cum o numea Sf Maxim) Pentru descoperirea raţiunilor din lucruri prin iluminarea Duhului Sfânt nu există altă cale decât cea a purificării de patimi prin punerea în activare a darurilor primite, deci prin colaborarea vie cu harul Sf Maxim Mărturisitorul arată că raţiunile din lucruri nu sunt explicabile prin ele însele, nu au fundament noetic dacă sunt considerate în circumscrierea unei imanenţe caracteristice lor, ci ele trebuie descoperite mai adânc, în raportul lor cu transcendenţa, căci „ascund în ele raţiunile divine, ca tot atâtea raze ale Logosului sau ale Raţiunii supreme Cel ce le descoperă din lucruri suie pe firul lor la cunoaşterea lui Dumnezeu şi această cunoaştere trebuie să anticipeze cunoaşterea Lui directă” In vederea acestei revelări anticipative a lui Dumnezeu prin intermediul raţiunilor din lucruri, omul trebuie să treacă de la nivelul obtuz şi închistat al reducţiilor personale şi să realizeze un salt în planul adevărului dumnezeiesc, supunându-se lui (cf Rom , ), recunoscând în acelaşi timp caracterul obiectiv maximal (şi din punct de vedere valoric) al acestuia Din acest adevăr suprem îşi derivă raţiunile toate existenţele Sf Apostol Pavel exprimă aceasta în Epistola către Romani arătând că „din El şi prin El şi întru El sunt toate” (Rom , ) Deci, nu este scopul ultim al cunoaşterii duhovniceşti perceperea raţiunilor din lucruri, ci aceasta rămâne doar ca o etapă necesară în virtutea căreia apare orizontul cunoaşterii depline în Hristos Numai „cei ce se folosesc de lumea aceasta, ca şi cum nu s-ar folosi deplin” (cf Cor , ) de ea, adică nereducând-o la „simple obiecte de satisfacţie egoistă” pot să înţeleagă raţiunile ei ca „raze ale măririi, ale dragostei şi atotputerniciei divine” „Chipul lumii acesteia trece” ( Cor , ) şi, de aceea, apare imperios postularea existenţei „unor sensuri şi scopuri mai înalte ale naturii” [D Stăniloae, Teologia Morală Ortodoxă, vol , p ] Totul trebuie să se regăsească în Dumnezeu pentru că „pentru noi este un singur Dumnezeu, Tatăl, din care şi întru care suntem şi noi, şi un singur Domn, Iisus Hristos, prin care sunt toate şi prin care suntem noi” ( Cor - ) Mai încolo Sf Pavel precizează că „nu toţi au cunoştinţa acestui adevăr”, pentru că această viziune care cuprinde toate în Dumnezeu ca Sensul şi Făcătorul lor se descoperă numai celor care au ajuns duhovniceşti Cine a ajuns la această descoperire prin harul Sfântului Duh se simte totodată acoperit de o maximă responsabilitate pentru mântuirea lumii întregi Ch Yannaras observă că „în zilele noastre, o educaţie religioasă greşită a condus mulţi oameni la a considera Biserica drept mijloc şi instrument pentru asigurarea mântuirii individuale a fiecăruia dintre noi In realitate, Biserica oferă fiecărui om cinstea uriaşă şi responsabilitatea pentru mântuirea lumii întregi, acestei lumi al cărei trup este şi trupul nostru şi a cărei viaţă este şi viaţa noastră In ultimă instanţă, ea are în vedere participarea creatului la modul de existenţă al necreatului” [Ch Yannaras, Abecedar al credinţei, pp - ] De aceea, sfinţii nu se rugau pentru ei înşişi, ci înfăţişau în rugăciunile lor înaintea lui Dumnezeu întreaga lume Propriu-zis, numai sfântul poate accede la o contemplaţie duhovnicească asupra lumii, căci „restaurând în el chipul şi asemănarea cu Dumnezeu vede în făpturi pe Făcătorul” (Sfântul Simeon Noul Teolog) Sf Simeon relevă că ţinta acestei cunoaşteri naturale înduhovnicite o reprezintă „vederea potrivit firii” Cel care a ajuns la înălţimei acestei cunoaşteri-vedere, „vede aurul şi nu bagă de seamă strălucirea lui şi înţelege că această materie vine din pământ şi nu e decât ţărână sau piatră, neputând să se schimbe spre nimic altceva ( ) vede lumea şi umblă în mijlocul unei mari cetăţi ca şi cum ar fi singur în întreaga lume, şi dispoziţia sa lăuntrică e de parcă ar petrece într- un pustiu necălcat de oameni şi n-ar avea nimic cu nimeni sau n- ar cunoaşte vreun om pe pământ” Şi chiar dacă ar voi să observe frumuseţea din afară, ştie să admire proporţional (analogos) din făpturi pe Făcătorul (Sol , ), iar, nu să se închine creaturii în locul Creatorului (Rom , ) Fiindcă aşa recunoaşte plecând de la măreţia şi frumuseţea lumii pe Ziditorul şi mintea i se înalţă spre vederea Lui, iar sufletul i se aprinde spre înţelegerea Făcătorului, înţelegere prin care e mişcat spre dumnezeiescul dor şi se face cu totul afară de cele văzute şi se retrage departe de făpturi” [Sf Simeon Noul Teolog, Discursuri teologice şi ascetice, Ed Deisis , pp - ] Este evident, însă, că nu se poate detaşa în felul acesta decât cel care şi-a disipat întru totul întunericul minţii izvorât din patimile ce- cuprindeau şi a beneficiat prin Duhul Sfânt de o iradiere luminoasă a harului dumnezeiesc în întreaga sa fiinţă astfel încât devine el însuşi lumină: „Altădată eraţi întuneric, iar acum sunteţi lumină întru Domnul; umblaţi ca fii ai luminii” cere Sf Pavel efesenilor (Efes , ) Ridicându-se cu mintea (nu speculativ, ci intuitiv) prin Duhul Sfânt de la cele sensibile, omului i se deschide perspectiva unei lumi noi, reale, total diferită de cea imaginată fantasmagoric, ca rodire a patimilor Grupările rivale din Corint În capitolul trei Sfântul Pavel dezbate problema celor patru grupări rivale din Corint La începutul capitolului le spune că nu a putut să le vorbească ca unor oameni duhovniceşti, pentru că nu s-au comportat ca atare În versetul le spune direct că încă sunt "trupeşti", atâta vreme cât între ei există invidie, ceartă şi dezbinare Sunt de neconceput, vrea să spună apostolul, rivalităţile dintre creştini În continuare le vorbeşte despre statutul slujitorilor lui Hristos În primul rând apostolul lui Hristos este un "slujitor", cel care "a sădit", dar "Dumnezeu a făcut să crească" (vers ) Aşadar, nu cel ce sădeşte e ceva, ci Dumnezeu, Cel Ce face să crească (vers ) Apostolii sunt "împreună-lucrători" cu Dumenzeu, iar ogorul lui Dumnezeu e lumea (vers ) În versetul Sfântul Apostol Pavel se prezintă ca "întemeietorul" comunităţii creştine din Corint, spunând că el "a pus temelia", fiind primul în Corint care L-a propovăduit pe Hristos Temelia este Iisus Hristos Nimeni nu poate pune o altă temelie, în afara celei puse Părinte și ucenic În acest context, precizăm însă, că nu numai comunitatea luată ca întreg este apelată prin termenul de „fii“, ci expresia e întrebuinţată şi pentru acele persoane particulare aflate într‑o relaţie duhovnicească privilegiată cu apostolul Această relaţie are ca fundament o realitate duhovnicească – on egennesa –, adică zămislirea şi naşterea unui „fiu“ duhovnicesc de către apostol (Noul Testament), respectiv de „avva“ (Apophtegmata Patrum) Trebuie făcută precizarea că, în Noul Testament, dimensiunea paternităţii e dublată de cea a maternităţii prin anumite expresii pe care le foloseşte Sfântul Pavel atunci când vrea să descrie relaţia existentă între el şi ucenicii săi Ne referim aici, în primul rând, la tema hranei şi a laptelui pe care apostolul le oferă ucenicului în procesul creşterii sale duhovniceşti Înţelegem, prin urmare, că dimensiunea aceasta maternă se află în conformitate cu textul de la I Corinteni , – , potrivit căruia ucenicul e un prunc care trebuie „hrănit“ cu alimente uşor digerabile: „Cu lapte v‑am hrănit, nu cu bucate, căci încă nu puteaţi mânca şi încă nici acum nu puteţi“ Apostolul apare în acest caz ca cel care işi hrăneşte ucenicii ca pe nişte „prunci de curând născuţi“ (nepioi), până ce aceştia vor ajunge la „varsta bărbatului desăvarşit“, adică la maturitatea duhovnicească Pe acest fundal putem adăuga că, părintele duhovnicesc este, pe de‑o parte, „tată“ pe latura sa strict justiţiară şi, pe de altă parte, „mamă“ pe latura sa blândă, încurajatoare, reconfortantă Acest lucru nu reprezintă în sine ceva nou – il aflăm deja prezent în textele veterotestamentare –, însă, dimensiunea aceasta paternă, respectiv filială primeşte în Evanghelie un sens inedit, deoarece „părintele duhovnicesc işi găseşte adevărata originalitate în Iisus Hristos“ În cadrul spiritualităţii neotestamentare, arhetipul lui anthropos pnevmatikos este Iisus Hristos aşa cum reiese din textul paulin de mai jos: „Căci de aţi avea zeci de mii de învăţători în Hristos, totuşi nu aveţi mulţi părinţi Căci eu v‑am născut prin Evanghelie în Iisus Hristos“ (I Corinteni , ) Modul de viaţă al părintelui duhovnicesc se revendică, în cele din urmă, de la Iisus Hristos, deoarece El este unica cale pe care părintele duhovnicesc o adaptează pentru fiecare ucenic în parte, potrivit constituţiei sale psiho‑fizice Dacă Hristos rămâne Calea unică, aceasta se ramifică în miliarde de căi diverse, întrucat fiecare ucenic o urmează în felul său propriu, fiecare avansează pe această cale în maniera sa proprie sub îndrumarea unui părinte duhovnicesc Se profilează astfel statutul oricărui părinte duhovnicesc, şi anume, acela de a fi un „maestru prin delegaţie“ (G Alapetite) a cărui pedagogie tinde să „ilustreze cât de mult calea duhovnicească pe care o parcurge ucenicul, şi el însuşi îşi are originea în strigătul lui Pavel: ≪Nu mai trăiesc eu, ci Hristos trăieşte în mine≫ Viaţa duhovnicească a oricărui ucenic se va înscrie în mod natural în traiectoria parcursă de Iisus Hristos, modelul oricărui creştin până la urmă: întrupare – moartea pe cruce – înviere Cu alte cuvinte, dacă Dumnezeu S‑a întrupat, creştinul nu mai poate avea decât o singură dorinţă, aceea de a trăi integral mesajul Evangheliei, şi anume, asemănarea cu Iisus Hristos Relaţia apostol–ucenici reprezintă un analogon al relaţiei Iisus Hristos–apostoli, cu precizarea că apostolii au devenit la rândul lor maeştri, avându‑şi modelul în Hristos, căci în El ei au parcurs drumul spre Tatăl, drum care a fost parcurs iniţial de Hristos Paternitatea duhovnicească e o imitaţie a acestei paternităţi a lui Hristos, întrucât, părinţii duhovniceşti – luaţi aici în accepţiunea de apostoli – sunt ei înşişi „fii“, „fii“ ai lui Hristos, care e „părintele“ lor Dar, pe de altă parte, a‑L imita pe Hristos înseamnă a imita un fiu nu un părinte, înseamnă a imita filialitatea, a încerca să găseşti structura acestei „instituţii“ care este aceea a condiţiei de fiu Înţelegem, prin urmare, că afirmația Sfântului Pavel, acel „imitaţi‑mă“ reprezintă o imitare a modului său de viaţă în ceea ce el manifestă ca filialitate, ceea ce înseamnă că el se constituie, în calitate de imitator al lui Hristos, ca fiu al lui Dumnezeu Toate aceste consideraţii de mai sus ne îndreptăţesc să afirmăm că, înţelepciunea şi viaţa duhovnicească, desăvarşirea lăuntrică pe care o caută ucenicul nu va fi niciodată realizată prin intermediul cărţilor sau transmisă printr‑un învăţământ abstract şi teoretic de către un învăţător (didaskalos) Părintele spiritual întrupează în persoana sa realităţile Evangheliei, de aceea, el reprezintă ceva mult mai mult în comparaţie cu îndrumătorul spiritual, „el este un martor al efuziunii eshatologice a Sfântului Duh, un om în care profetismul Noului Legământ se exprimă în mod manifest, şi care poate de aici înainte să comunice acest Duh celor cărora vin la el“ [Placide Deseille, Le Père spirituel dans le monachisme primitif, în M Meslin (ed) Le Maître spirituel, Les Editions du Cerf, Paris, , p ] În genere problemele duhovniceşti au nevoie de o întruchipare, de o inimă de carne (cf II Corinteni , : „…Duhul Dumnezeului celui viu trebuie scris nu pe table de piatră, ci pe tablele de carne ale inimii“), ceea ce înseamnă că un părinte deplin şi autentic este un martor viu, receptacol al învăţăturii şi experienţei duhovniceşti Prin efortul şi lupta sa spirituală avva apare drept o demonstratio evangelica, o aprofundare continuă a lucrării Sfântului Duh, lucrare ce culminează cu „asemănarea lui Hristos“ De aceea un părinte duhovnicesc autentic nu va dori niciodată să‑l instituie pe ucenicul său într‑o dependenţă infantilizantă încercând să‑l facă asemănător sieşi, ci mai curând asemănător lui Hristos Ucenicul nu trebuie să devină o „copie“ sau o replică stereotipă a părintelui său, într‑un cuvânt, dublul său stereotip În genere, omul duhovnicesc – efigie a sfinţeniei – are o altă percepţie asupra realităţilor lumii, un alt orizont existenţial, pentru că, de fapt, el are o altfel de gândire, gândirea sau mintea lui Hristos (nous Hristou) şi în strânsă dependenţă de aceasta, un alt comportament şi mod de viaţă A avea mintea lui Hristos ( Cor , ), a ajunge la „măsura vârstei plinătăţii lui Hristos“ (Efeseni , ) se prezintă în spiritualitatea neotestamentară ca o sensibilitate filială care îi dă posibilitatea creştinului de a‑L putea numi pe Dumnezeu Tată În Noul Testament se afirmă în dese rânduri această filiaţie divină prin care persoana ucenicului devine în Hristos un ipostas filial, adică un fiu adoptiv al lui Dumnezeu‑Tatăl [Dr Daniel Lemeni, Pater Pnevmatikos în Noul Testament si Apoftegmata Patrum, Altarul Banatului - , ] În Cor , - Sfântul Pavel vorbeşte despre Ziua Judecăţii, zi în care lucrul fiecăruia se va vădi în foc În capitolul patru Sfântul Apostol Pavel continuă relatarea despre slujba apostolilor şi despre statutul lor: "Aşa să ne socotească pe noi fiecare om: ca slujitori ai lui Hristos şi ca iconomi ai tainelor lui Dumnezeu" (vers ) Ceea ce se cere iconomului (slujitorului lui Hristos) este "ca fiecare să fie găsit credincios" În versetele următoare se pare că Sfântul Pavel răspunde celor care-i contestau autoritatea şi calitatea de apostol al lui Iisus Hristos: "Pentru mine însă prea puţin înseamnă că sunt judecat de voi sau de vreo judecată omenească că nu mă ştiu vinovat cu nimic" (vers - ) Judecata aparţine lui Dumnezeu şi nu trebuie să judecăm ceva înainte de vreme, înainte de a venii Domnul, Cel Ce va aduce lumină peste cele ascunse ale întunericului şi va vădi gândurile inimii Aşadar, în capitolul patru Sfântul Pavel trece de la această argumentare uneori ironică, la un ton părintesc, prezentându-le conduita, dragostea şi preocuparea sa pentru credincioşi şi toate suferinţele pe care el le rabdă în slujba Evangheliei , : Οὕτως ἡμᾶς λογιζέσθω ἄνθρωπος ὡς ὑπηρέτας Χριστοῦ καὶ οἰκονόμους μυστηρίων θεοῦ Pavel descrie într-un chip nou rolul său şi al celorlalţi predicatori Ei nu sunt numai „slujitori” ( , ) sau „împreună-lucrători cu Dumnezeu” ( , ) ci, mai presus de toate, „slujitori ai lui Hristos şi iconomi ai tainelor lui Dumnezeu” ( , ) Deşi Pavel repetă ideea exprimată în , , „slujitori prin care aţi ajuns să credeţi”, unde a folosit termenul diakonoi, acum foloseşte hypēretai Christou, lit „asistenţi ai lui Hristos”, sau „ajutători” Astfel, el accentuează faptul că rolul misionarilor este secundar; ei aduc slujbă lui Hristos, Cel Care joacă rolul principal Hypēretes este folosit de Iosif Flavius împreună cu hiereus, pentru a-i desemna pe slujitorii Templului Oikonomos (de la oikos, „casă”, şi nemō, a împărţi, coordona, administra”) era titlul dat unui „iconom” sau „administrator”, unui sclav sau unei alte persoane care administra cu responsabilitate proprietatea sau domeniul unui stăpân de casă Astfel misionarii creştini comunică sfaturile de taină ale lui Dumnezeu vestite în evanghelie Aceasta îl face pe Pavel să evoce calitatea cerută de la astfel de slujitori şi iconomi: credincioşia şi sinceritatea Iar pentru că supunerea sau loialitatea exclusivă faţă de un misionar implică posibilitatea judecării altor slujitori, Apostolul Pavel explică foarte clar că el nu se îngrijeşte de cum îl judecă pe el oamenii, şi nu acordă importanţă unei astfel de judecăţi Singurul lucru care contează este judecata eshatologică a Domnului, care va avea loc la venirea Acestuia ( , - ) Atunci, fiecare îşi va lua lauda sa de la Domnul Apostolii, ucenicii şi slujitorii lui Hristos cresc prin ostenelile şi suferinţele îndurate Cor , : τίς γάρ σε διακρίνει; τί δὲ ἔχεις ὃ οὐκ ἔλαβες; εἰ δὲ καὶ ἔλαβες, τί καυχᾶσαι ὡς μὴ λαβών Verbul diakrinei este folosit în sens de „a deosebi, diferenţia, a deduce că există o diferenţă” -Şi ce ai, pe care să nu-l fi primit? Răspunsul implicat este „nimic” Pavel sugerează că orice caracteristică deosebitoare a vreunui creştin din Corint (sau chiar ale unor grupuri) nu îşi au originea în eforturile şi realizările lor El face aluzie la rolul harului lui Dumnezeu în viaţa lor, o idee pe care o exprimă şi în Romani , De asemenea, el se duce cu gândul şi la ceea ce a spus în , : „toate sunt ale voastre”, care acum devine „nimic nu vă aparţine”, însemnând că totul este un dar al lui Dumnezeu (sau al lui Iisus Hristos), şi, desigur, nu al lui Apollo sau Pavel Iar dacă l-ai primit, de ce te făleşti, ca şi cum nu l-ai fi primit? Din nou, Pavel critică ideea de fălire cu propriile realizări Orice superioritate vor fi având creştinii corinteni, aceasta nu e un rod al ostenelilor lor; este un dar al lui Dumnezeu De aici, învăţătorii cu care se mândresc corintenii sunt doar iconomi a aceea ce şi ei au primit de la Dumnezeu Versetele - constituie unul dintre cele mai frumoase texte ale Noului Testament referitoare la slujbele apostolilor În versetul Sfântul Apostol Pavel îi îndeamnă pe corinteni să-i urmeze exemplul: "Aşadar, vă rog eu pe voi: călcaţi pe urmele mele" În capitolul versetul Sfântul Pavel scrie aceeaşi idee: "Fiţi următori ai mei, aşa cum şi eu sunt al lui Hristos" În Epistola a II-a către Tesaloniceni capitolul , versetul Sfântul Pavel scrie: " ci pentru ca pe noi înşine să ne dăm vouă pildă, spre a ne urma" În versetul Sfântul Pavel vorbeşte despre trimiterea lui Timotei în Corint A doua problemă dezbătută de Sfântul Pavel se află în capitolul cinci al Epistolei, intitulat "Judecata asupra celor imorali" Sfântul Apostol Pavel află că în Corint, unii creştini au fost "contaminanţi" de imoralitate şi se dădeau desfrâului şi nu într-o formă oarecare, ci într-o astfel de desfrânare "cum nici între păgâni nu se pomeneşte" (vers ) Din acelaşi verset aflăm că un credincios din Corint trăia într-o relaţie de incest cu mama sa vitregă Acest păcat era condamnat atât în iudaism (Levitic , ) cât şi în păgânism În numele lui Iisus Hristos, pe unul ca acesta "să-l daţi satanei, spre pieirea trupului, pentru ca sufletul să se mântuiască în ziua Domnului Iisus" (vers ) Cei mai mulţi cercetători consideră că aici este vorba despre căderea celui în cauză în boală în vederea vindecării (în sens pedagogic) În I Cor , - , de exemplu, el condamnă relaţia incestuoasă dintre un bărbat şi nevasta tatălui său ca fiind una care nici chiar la păgâni nu se pomeneşte Formularea în acest mod a indignării sale morale se bazează pe o normă de judecată din cazuistica ebraică, în Lev , stă scris Goliciunea femeii tatălui tău să n-o descoperi, că este goliciunea tatălui tău! O asemenea relaţie era interzisă nu numai de legea iudaică, ci şi de legile păgâne — motiv pentru care se afirmă că asemenea des- frânare nici la păgâni nu se întâlneşte!’ - după cum Gaius în Institutes redă textul juridic: item amitam et materteram uxorem ducere non licet („De asemenea, nu este permis să te căsătoreşti cu mătuşa dinspre tată sau dinspre mamă, nici cu cea care a fost soacră sau bunică sau noră sau mamă vitregă”) [Gaius, Instituţiunile, Ed Academiei, R S R, Bucureşti, ] Porunca-sfat pe care Pavel o dă Bisericii din Corint, Scoateţi afară dintre voi pe cel mu ( , ), este motivată de dorinţa de a păstra unitatea comunităţii creştine Nu ştiţi că puţin aluat dospeşte toată frământătura? Curăţiţi aluatul cel vechi, ca să fiţi frământătură nouă, precum şi sunteţi fără aluat ( , b- a) Astfel, grija pentru sănătatea şi puritatea comunităţii rămâne factorul constant în care mai multe norme specifice trebuie cultivate Lauda corintenilor nu e bună, iar veştile despre ei deamenea nu sunt bune Sfântul Pavel îi întreabă: "Oare nu ştiţi că puţin aluat dospeşte toată frământătura ?" (vers ), iar în versetul îi îndeamnă să se cureţe de "aluatul cel vechi" Domnul Iisus însuşi i-a îndemnat pe apostoli să se ferească de aluatul fariseilor Folosirea de către Pavel a sintagmei: Scoateţi afară dintre voi pe cel rău din I Cor , apropie limbajul de Deut , şi chiar de Deut , , care prescrie pedeapsa cu moartea pentru relaţii sexuale ilicite printre israeliţi: Pierde deci răul din mijlocul tău şi De se va găsi cineva dormind cu femeie măritată, pe amândoi să-i daţi morţii: şi bărbatul, care a dormit cu femeia şi femeia Şi aşa să stârpeşti răul din Israel Astfel, Apostolul neamurilor, în mod tacit, adoptă pe corinteni ca părtaşi ai legământului poporului lui Dumnezeu După cum Israel a fost purificat de faptele vicioase ale locuitorilor pământului, la fel membrii Bisericii trebuie să se purifice pentru a se îndrepta spre împărăţia lui Dumnezeu (cf I Cor , - : Nu ştiţi, oare, că nedrepţii nu vor moşteni împărăţia lui Dumnezeu? Nu vă amăgiţi: nici desfrânaţii, nici închinătorii la idoli, nici adulterii, nici ma- lahienii, nici sodomiţii,nici furii, nici lacomii, nici beţivii, nici batjocoritorii, nici răpitorii nu vor moşteni împărăţia lui Dumnezeu Şi aşa eraţi unii dintre voi Dar v-aţi spălat, dar v-aţi sfinţit, dar v-aţi îndreptat în numele Domnului lisus Hristos şi în Duhul Dumnezeului nostru) Deoarece răul produce dezordine şi pe portiţa deschisă unui păcat vin altele, Sfântul Apostol Pavel prezintă în I Cor , - , pedepsirea incestuosului şi consecinţele grave ale desfrânării pentru o comunitate tânără Plin de indignare, apostolul scrie: Îndeobşte se aude că la voi e desfrânare, şi o astfel de desfrânare cum nici între neamuri nu se pomeneşte, ca unul să trăiască cu femeia tatălui său (I Cor , ), adică unul săvârşea incestul condamnat atât de legea iudaică, cât şi de dreptul roman În săvârşirea abaterilor morale şi îndeosebi în cazurile de desfrânare, aceste păcate nu sunt însă, cam niciodată, strict individuale, în săvârşirea lor fiind implicate şi alte persoane Din această categorie de păcate cu caracter social, face parte şi desfrânarea creştinului din Corint Păcatul tolerat o vreme de comunitatea din Corint era extrem de grav: un tânăr creştin întreţinea legături de concubinaj cu femeia tatălui său Textul scripturistic nu stipulează dacă tatăl acestui creştin era încă în viaţă, dar se pare că acesta murise, iar femeia rămăsese văduvă; era vorba de soţia defunctului, dintr-o căsătorie mai nouă Femeia incestuoasă era păgână, din care cauză, apostolul porunceşte să fie pedepsit numai partenerul creştin, Biserica neavând drept a judeca pe cei din afară Legăturile tânărului erau cunoscute de toată lumea din comunitate şi erau comentate ca orice scandal de notorietate publică Ele făceau parte din categoria păcatelor inspirate din păgânism şi practicate ca un cult de preotesele zeiţei Venus- Afrodita Corintenii nu numai că tolerau răul, ci, în loc să se plângă de acesta, îl îngăduiau şi îl aprobau în numele unor principii morale, în numele unei filosofii Nu este exclus ca incestuosul acesta să fi făcut parte dintre adepţii partidei lui Hristos, care abuzau de maxima toate îmi sunt îngăduite, dar nu toate îmi sunt de folos ( , ) şi făceau din libertatea creştină un pretext pentru săvârşirea păcatului ”În numele Domnului nostru Iisus Hristos, adunându-vă voi şi duhul meu, cu puterea Domnului nostru Iisus Hristos, să dați pe unul ca acesta satanei, spre pieirea trupului, ca duhul să se mântuiască în ziua Domnului Iisus” ( , - ) Unii exegeți protestanți spun că aceste cuvinte ale Sfântului Pavel ar echivala cu o sentință de condamnare la moarte, sentință asemănătoare cu pedepsele capitale din Vechiul Testament În viziunea unor comentatori romano-catolici, cuvintele apostolului ar echivala cu pedeapsa bisericească a excomunicării Adevărul este că pedeapsa hotărâtă de apostol este mai blândă decât condamnarea la moarte, lăsând osânditului timp pentru pocăință și mai dură decât excomunicarea, adăugând la excluderea din Biserică și o pedeapsă trupească Pedeapsa aplicată incestuosului este, aşadar, şi sufletească: să dați pe unul ca acesta satanei, spre pieirea trupului ( , ) Incestuosul este dat cu trupul în stăpânirea diavolului, nu pentru totdeauna, ci numai pentru o vreme, când va fi chinuit prin diferite boli şi suferințe până când va nimici poftele trupeşti Pentru păcătos, scopul pedepsei este curativ şi pedagogic: apostolul doreşte să-l smulgă din ghearele desfrânării şi să-l aducă la pocăință şi îndreptare în vederea mântuirii sale Pentru corinteni, pedepsirea incestuosului trebuia să fie exemplară şi să limiteze răspândirea răului Apostolul dorea să le arate gravitatea extraordinară a unui astfel de păcat, să-i înve]e să fugă de amăgirea falsei înțelepciuni a filosofilor, să le îndrepte gândurile spre viața viitoare şi, nu în ultimul rând, să-i determine să se reîntoarcă la adevărata în]elepciune evanghelică De aceea, îi îndeamnă spunându-le: Semeția voastră nu e bună ( , ) În argumentarea folosită pentru a se scuza libertinajul moral, corintenii amăgiți de dulcea]a desfrâului şi de sofismele unei false filosofii interpretau eronat caracterul acestei porunci, prezentau pe apostol ca pe un rigorist exagerat, iar morala ca pe un cod impracticabil De aceea, apostolul precizează: V-am scris în epistolăsă nu vă amestecați cu desfrânații; Dar nu am spus, desigur, despre desfrâna]ii acestei lumi sau despre lacomi sau despre răpitori sau despre închinătorii la idoli, căci altfel ar trebui sa ieşiţi afara din lume Dar eu v-am scris acum să nu vă amestecaţi cu vreunul, care, numindu-se frate, va fi desfrânat sau lacom sau închinător la idoli sau ocărâtor sau beţiv sau răpitor Cu unul ca acesta nici să nu şedeţi la masă ( , - ) În versetul este amintită Epistola numită de cercetători "precanonică": "V-am scris în epistolă să nu vă amestecaţi cu desfrânaţii" E clar că este vorba despre o epistolă anterioară care nu ni sa păstrat: "Epistola precanonică" sau "Epistola a I-a către Corinteni pierdută" Referindu-se la păgâni, apostolul îi sfătuieşte să se resemneze, să-şi ducă mai departe viaţa în mijlocul lor, lăsându-i să fie judecaţi de Dumnezeu Această pedeapsă a Sfântului Pavel este una pedagogică prin excelenţă Pentru a-i feri pe ceilalţi de acest păcat al incestului, dar şi de acomodarea cu păcatul în general, el socoteşte absolut necesar să extirpe acest mădular bolnav Astfel, incestuosul are timp să mediteze asupra cauzei pentru care a fost exclus şi să revină la o viaţă creştină veritabilă, iar comunitatea este ferită de păcat primind totodată şi un exemplu de pedeapsă care devine ziditoare, un adevărat exemplu de pedagogie prin constrângere Apostolul este foarte precis în ceea ce priveşte atitudinea pe care trebuie să o aibă creştinii faţă de aceşti oameni: Cu unul ca acesta nici să nu şedeţi la masă Chiar dacă la o primă vedere ni se poate părea un îndemn de o duritate ieşită din comun, Sfântul Pavel nu face aceasta decât din iubire, din dorinţa de a-i păzi pe ceilalţi de astfel de păcate şi de a-i face pe păcătoşi să renunţe la greşelile lor În cazul tratamentului recomandat a fi aplicat incestuosului (II Cor , - ) apare sensibilitatea Sf Pavel ca păstor El evită să-l numească pe desfrânat (vv - ); recunoaşte că disciplina creştină nu este doar retributivă, ci una remediativă (vv , ); înţelege simţămintele şi nevoile psihologice ale penitentului (vv - ); aminteşte de purtarea sa, ca un exemplu ce ar trebui urmat de corinteni (v ); şi este conştient de operaţia de divizare pe care o întreprinde diavolul printre membrii comunităţii din Corint (v ) Persoana care a cauzat supărare Apostolului pare să-l fi insultat pe Pavel fie când acesta a fost ultima oară în Corint, fie după aceea şi ar putea fi ori incestuosul, la care face referire textul I Corinteni , - , fie altcineva care i-a pus la îndoială autoritatea apostolică Pavel le-a cerut cititorilor săi să-l disciplineze pe incestuous şi să-l convingă de dragostea lor faţă de el El i-a îndemnat la această acţiune, nu le-a ordonat, căci adevăratul creştin iubeşte în mod spontan şi neconstrâns „Majoritatea” se poate referi la întreaga Biserică (gr hoi pleiones) Aparent, minoritatea reclamă o disciplinare mai severă a acestei persoane Acum Sf Pavel centrează întreaga sa autoritate apostolică pe iertare, în timp ce anterior o pusese pe disciplină Acceptându-l pe incestuous, după ce s-a pocăit, Biserica confirma iertarea Domnului (cf Matei , ; , ; Luca , ; Ioan , ) Această acţiune ar fi arătat că Biserica acceptă autoritatea apostolică a lui Pavel şi ar fi putut fi şi un test al supunerii ei faţă de autoritatea lui Apostolul Pavel l-a iertat pe incestuous în numele lui Hristos, Care a învăţat că iertarea altuia este condiţia de a primi iertarea din partea Tatălui ceresc (Matei , , - ; , - ; cf Col , ; Efes , ) Apostolul l-a iertat pentru a păstra unitatea dorită a acestei biserici În al treilea rând, l-a iertat pe incestuous pentru a împiedica dorinţa diavolului de a crea discordie în biserică, precum şi între Biserică şi Apostol Acest verset subliniază unitatea, moderaţia şi încurajarea Apostolului neamurilor Pentru situaţia actuală a societăţii creştine, se impun anumite precizări, în aşa fel încât rezolvarea propusă de Sfântul Apostol Pavel să fie operantă: În vremea Bisericii apostolice norma de conduită era dictată de legea morală din Decalog, cu corecturile magistrale aduse de Mântuitorul Predica de pe Munte în cele şase antiteze de la Evanghelia după Matei confirmă universalitatea mesajului divin din Exod , interpretarea Mântuitorului - în calitate de Noul Legiuitor — subliniind şi caracterul spiritual sau duhovnicesc al poruncilor morale veterotestamentare Apostolul neamurilor aminteşte în majoritatea epistolelor — mai ales în secţiunea moral-parenetică — ferirea de desfrânare ca o constantă necesară pentru orice creştin, subliniind valabilitatea hotărârilor Sinodului apostolic de la Ierusalim care prevedea: Sa va feriţi de cele jertfite idolilor și de sânge și de (animale) sugrumate și de desfrâu, de care păzindu-vă, bine veți face (Fapte , ) Aşadar, autoritatea legiuitoare, pentru creştini, în problema morală şi socială a desfrânării (gr porneia) este evocată prin raportarea la Exod , Matei , - şi Fapte , - Pentru creştinii zilelor noastre prevederile cele mai importante în problema desfrâului sau a relaţiilor sexuale, condamnate de Dumnezeu în multe şi repetate rânduri, sunt stipulate — cu efect obligatoriu — în Sfânta Scriptură Ca şi pentru locuitorii Corintului, ce se aflau sub o dublă protecţie — a legii seculare romane şi a concepţiilor religios-morale — cetăţenii noii Europe sunt aşezaţi sub protecţia unei legislaţii unitare Întrucât legile seculare sunt perfectibile, rămâne ca morala fiecărei religii să aplice jurisprudenţa cea mai adecvată, pentru ca norma de referinţă să nu fie omul şi voinţa sa, ci Dumnezeu şi libertatea dăruită de El În capitolul Sfântul Pavel trece la o altă problemă: "Creştinii în faţa tribunalelor păgâne" (cap vers - ) Sfântul Pavel află că unii dintre credincioşi se judecau în faţa tribunalelor păgâne: "Care va să zică, dacă voi aveţi să judecaţi lucruri din viaţa aceasta, tocmai pe cei mai puţin preţuiţi în Biserică îi puneţi să vă judece ! " (vers ); "Ci frate cu frate se judecă, şi aceasta în faţa necredincioşilor ?! " (vers ) Nici n-ar trebui, spune apostolul, să existe între voi pricini de judecată, fără să mai vorbim că faceţi aceasta (vă judecaţi) în faţa necredincioşilor Versetele - cuprind o listă de păcate (incompletă), a celor care nu vor moştenii Împărăţia cerurilor Biserica a enumerat şapte păcate de moarte; păcatele împotriva Duhului Sfânt şi păcatele strigătoare la cer Orice călcare de poruncă este un păcat Versetele - se referă la desfrânare Sfântul Apostol Pavel spune că truul nu este pentru desfrânare (vers ) În aceste versete Sfântul Pavel înlătură orice urmă de înţlegere maniheică a trupului În epocă şi mai ales în Corint, trupul uman era privit în mod hedonist Trupul omului, spune Apostolul Pavel, este "templu al Duhului Sfânt" (vers ) Există părerea printre cercetătorii Noului Testament că Sfântul Apostol Pavel ar reda aici (în versetele a, a şi b), câteva dintre sloganele care circulau la vremea respectivă în Corint, la care le opune concepţia creştină: a) Versetul a "Toate îmi sunt îngăduite !" Acest slogan înţelegea libertatea drept "libertinaj moral" (maniheii aşa au înţeles libertatea) Replica creştină la acest slogan este următoarea: "Dar nu toate îmi sunt de folos" şi "Dar eu nu voi fi stăpânit de ceva" b) Versetul a "Bucatele sunt pentru pântece şi pântecele pentru bucate!" Acest slogan este împotriva postului Replica creştină este următoarea: "Dar Dumnezeu le va nimicii pe amândouă - şi pe acesta ca şi pe acelea" c) Versetul b "Orice păcat pe care-l va săvârşi omul este înafară de trup!" Numai că, spune Sfântul Pavel, cel ce se desfrânează, păcătuieşte în trupul său Trupul omului este "templu al Duhului Sfânt, Cel Ce este întru voi, Cel pe Care de la Dumnezeu îl aveţi; şi că voi nu sunteţi ai voştri; căci cu preţ aţi fost răscumpăraţi!" (I Cor , - ) Este vorba de preţul Sângelui lui Iisus Hristos *Notă: Cele scrise despre versetele a, a şi b, constituie părerea unui autor, dezbătută într-un articol intitulat "Sloganele corintene" conform Suportului de curs al Pr Prof Dr Vasile Mihoc II Soluţii date de apostol unor întrebări ale corintenilor ( , – , ) Corintenii înşişi îi scriseseră Sfântului Pavel punându-i câteva întrebări la care nu aveau un răspuns autoritar: "Cât despre cele ce mi-aţi scris " (I Cor , ) Începând cu capitolul Sfântul Apostol Pavel răspunde acestor întrebări Prima întrebare se referea la căsătorie şi feciorie; întrebau unii: "ce este mai bine ?" Sfântul Apostol Pavel înclină spre celibat: " bine este pentru om să nu se atingă de femeie" (vers ), recunoscând că şi căsătoria este bună şi cere ca drepturile reciproce ale soţilor să fie respectate: "Bărbatul să-i de-a femeii ceea ce-i datorează; de asemenea şi femeia, bărbatului" (vers ) Sfântul Pavel face distincţie în acest capitol între porunca Domnului şi sfatul său: "Şi aceasta o spun ca pogorământ, nu ca poruncă" (vers ); "Iar celor căsătoriţi le poruncesc - nu eu, ci Domnul " (vers ) Domnul a poruncit ca femeia să nu se despartă de bărbat (vers ), dar dacă s-a despărţit să rămână nemăritată sau - dacă e posibil - să se împace cu bărbatul ei; şi nici bărbatul să nu-şi lase femeia (vers ) Dintre Sfinţii Apostoli, Sfântul Apostol Pavel insistă cel mai mult şi face referiri la instituţia familiei, la membrii şi la raporturile dintre ei dând o serie de norme şi îndemnuri pentru reglementarea vieţii sociale în primele comunităţi creştine Spre deosebire de lumea păgână, în care bărbatul era despotul familiei, având puteri absolute asupra soţiei şi copiilor, în familia creştină „soţii devin egali înaintea lui Dumnezeu”: „nu mai este parte bărbătească nici femeiască, pentru că voi sunteţi una în Hristos Iisus” (Galateni , ) Căsătoria este un dar al lui Dumnezeu, la fel ca şi fecioria (I Cor , ) Sfântul Apostol Pavel îndeamnă la viaţa în feciorie: „Bine este pentru om să nu se atingă de femeie” (I Cor , ), dar pentru prevenirea desfrâului admite căsătoria: „dar din cauza desfrânării, fiecare să-şi aibă femeia sa şi fiecare femeie să-şi aibă bărbatul său fiindcă mai bine este să se căsătorească decât să ardă ” (I Cor , - ) Legătura fizică dintre bărbat şi femeie este legitimă şi voită de Dumnezeu: „Să nu vă lipsiţi unul de altul, decât cu buna învoială pentru un timp şi iarăşi să fiţi împreună ca să nu vă ispitească Satana din pricina neînfrânării voastre” (I Cor , ) aceasta pentru combaterea concupiscenţei, cât şi pentru realizarea comuniunii totale în iubire, într-ajutorare reciprocă şi naştere de prunci Numai iubirea reciprocă a soţilor face posibilă înţelegerea locului şi rolului fiecare în unitatea familiei, fiecare are drepturi şi responsabilităţi proprii care se intersectează cu ale celuilalt: dreptul la iubire (I Cor , ; Efeseni , ) dreptul şi stăpânirea asupra trupului celuilalt (I Cor , ), obligaţia soţului de a purta de grija soţiei sale ca de însuşi trupul lui, jertfindu-se după modelul jertfei lui Hristos pentru Biserica (Efeseni , - ) Prin căsătorie, „soţii se împărtăşesc unul din puterile celuilalt, de darurile şi virtuţile celuilalt”, astfel: „Bărbatul necredincios se sfinţeşte prin femeia credincioasă şi femeie necredincioasă se sfinţeşte prin bărbatul credincios ” (I Cor , ) De mai multe ori, Sfântul Apostol Pavel înşiră păcatele care trebuie să lipsească din viata creştină Desfrâul era unul dintre cele mai răspândite păcate în lumea păgână, fiind întâlnit uneori şi în unele practici cultice, el prezenta un real pericol pentru viata creştină Astfel e amintit cazul incestuosului din Corint: „nici între neamuri nu s-a pomenit cineva ca să aibă pe femeia tatălui său”(I Cor , ) Una din cauzele desfrânării era îmbătarea cu vin întru care este desfrânare (Efeseni , ), în vechime petrecerile nocturne fiind des întâlnite: „să umblăm cuviincios ca ziua, nu în ospeţe şi beţii, nu în desfrânări ” (Romani , ) Satisfacerea poftelor trupeşti în afara căsătoriei este considerat un păcat grav, prin desfrânare întinându-se trupul tainic al lui Hristos (I Cor , ) trupul omului fiind considerat templu al Duhului Sfânt (I Cor , ) După Sfântul Apostol Pavel scopurile căsătoriei sunt naşterea de prunci, iubirea şi întrajutorarea soţilor precum şi potolirea poftelor trupeşti: „iar dacă nu pot să se înfrâneze să se căsătorească” (I Cor , ) În ceea ce priveşte problema divorţului Sfântul Apostol Pavel este categoric: „Femeia să nu se despartă de bărbat tot aşa, bărbatul să nu-şi lase femeia” (I Cor , - ) Cei care s-au despărţit au două posibilităţi, ori să rămână aşa ori să se împace Legătura căsătoriei dintre cei doi soţi rămâne validă pe tot parcursul vieţii celor despărţiţi, numai moartea dezlegând această legătură: „Femeia este legată prin lege atâta vreme cât trăieste bărbatul ei Iar dacă bărbatul ei va muri, este liberă să se căsătorească cu cine vrea, numai întru Domnul” (I Cor , ) Unul din importantele scopuri ale căsătoriei este naşterea şi creşterea copiilor, legătura fizică dintre soţi nu este justificată dacă este privită numai ca remediu împotriva concupiscenţei, ci se are în vedere şi procrearea, căci „actele de unire trupească se îmbină prin asumarea unei responsabilităţi de un element spiritual şi mai accentuat” Naşterea de prunci este socotită în Vechiul Testament ca o binecuvântare divină, iar Noul Testament „este considerată ca fiind mijloc de mântuire”: „femeia se va mântui prin naştere de prunci, dacă va stărui, cu înţelepciune, în credinţă, în iubire şi în sfinţenie” (I Timotei , ) Cu toate acestea, naşterea de prunci nu e singura modalitate de dobândire a mântuirii, dacă unele familii nu pot avea copii, asta nu înseamnă că pentru ele nu există mântuire După afirmaţia Sfântului Apostol Pavel chiar şi cei care au copii sunt în situaţia de a-şi pierde mântuirea dacă nu-i cresc în credinţă, în iubire şi în sfinţenie Naşterea de prunci presupune şi responsabilitatea creşterii lor, întru înţelepciune şi învăţarea poruncilor lui Dumnezeu (Efeseni , ) În procesul educaţiei părinţii, în calitate de primii îndrumători ai copiilor, trebuie să dea dovadă de mult tact: „voi părinţilor nu întărâtaţi la mânie pe copiii vostri” (Efeseni , ) Pentru ca o familie să fie bine plăcută lui Dumnezeu, atât părinţii cât şi copiii, trebuie să întreţină o atmosferă de pace şi bună înţelegere mulţumind pentru toate lui Dumnezeu „în psalmi, în laude şi cântări duhovniceşti” (Coloseni , ) Aşadar, din punct de vedere teologic, departe de a fi o simplă asociere, alianţă sau contract juridic, unirea conjugală a fost înţeleasă întodeauna ca şi o comunitate existenţială, în care domină dragostea, binecuvântarea lui Dumnezeu întru care soţii se dăruiesc unii altora cu toată fiinţa lor împlinindu-se reciproc În faţa tuturor forţelor disoluţiei, familia, acest factor de echilibru şi de neînlocuit, această flacără de iubire şi pace, martoră a demnităţii umane, îşi afirmă forţa transfiguratoare, angajată plenar şi conştient în faţa lui Dumnezeu şi a lumii La Cor , Sfântul Apostol Pavel se referă la căsătoriile mixte (între creştini şi necreştini) Ideea este că o astfel de căsătorie poate dura dacă soţul necreştin acceptă botezul copiilor, dar nu poţi face cu sila să dureze o astfel de căsătorie "Bărbatul necredincios se sfinţeşte prin femeia credincioasă şi femeia necredincioasă se sfinţeşte prin bărbatul credincios" (vers ) Toate comunităţile creştine primare au tras consecinţe legale din interzicerea divorţului de către Iisus; Marcu , , prin adaosul lui „şi se căsătoreşte cu alta” specifică timpul în care divorţul este final şi vrednic de pedeapsă Prin aşa-numitul „privilegiu paulin” ( Cor , - ) nu se invadilează porunca lui Iisus despre interzicerea divorţului, ci Sf Pavel emite o opinie despre modul în care se intersectează comunitatea, care stă sub porunca Domnului, şi lumea În orice caz, prin „clauza” sa, Sf Matei arată în mod clar că înţelege interzicerea divorţului de către Iisus ca o poruncă valabilă pentru comunitatea sa şi, în mod precis, datorită acestui motiv, el poate formula o excepţie În versetul Sfântul Apostol Pavel revine la problema fecioriei În privinţa aceasta el nu are poruncă de Domnul şi de aceea le dă sfatul său Mai bine este pentru fecioare să nu fie căsătorite, dar nu greşeşte cel care îşi mărită fata, căci este mai bine aşa pentru nevoia ceasului de faţă (vers ) Viaţa creştinului trebuie transfigurată şi raportată la veşnicie, căci Întâia venire a lui Iisus Hristos a marcat începutul Împărăţiei lui Dumnezeu pe pământ, iar chipul lumii acesteia în care trăim trece (vers ) Sfântul Apostol Pavel vorbea aşa pentru că el însuşi era necăsătorit Acest paragraf ar putea fi numit o "apologie prodomo-sua" Căsătoria, din punct de vedere moral nu prezintă dezavantaj faţă de celibat, însă din punct de vedere practic e mai uşor să fi celib A existat părerea conform căreia Sfântul Apostol Pavel a fost căsătorit, dar în momentul când scria epistola era văduv Clement Alexandrinul în "Stromata" cartea a III-a, capitolul şase, paragraful şase lasă să se înţeleagă faptul că Sfântul Pavel a fost căsătorit cândva: "Oare nici pe apostoli nu vor să- i ia în seamă ereticii ? Petru şi Filip au avut copii, iar Filip şi-a măritat fetele Pavel nu pregetă în una din epistole să adreseze cuvânt însoţitoarei sale, pe care n-a luat-o cu el, ca să nu aibă greutăţi în slujirea sa" Clement Alexandrinul se referă la Epistola către Filipeni capitolul , versetul : "O rog mult pe Evodia şi mult o rog pe Sintihia să aibă aceleaşi gânduri întru Domnul" Clement Alexandrinul revine însă imediat cu următoarea afirmaţie: "Apostolii, potrivit cu slujirea lor, fiind legaţi de predicarea Evangheliei, fără să fie furaţi de alte gâduri, aveau împreună cu ei femei, nu ca soţii, ci ca surori, ca să le fie de ajutor pe lângă femeile care se ocupau cu treburile gospodăriei (Stromata, cartea a III-a, capitolul , paragraful ) În versiunea armeană a apocrifei "Faptele Apostolilor" redactată la Veneţia în , în ultima secţiune intitulată "Scrieri necanonice asupra apostolilor", găsim o listă a apostolilor în care se spune că numai Ioan şi Iacov, fiii lui Zevedeu şi Toma erau necăsătoriţi Sfântul Apostol Pavel este menţionat între apostoli, spunându-se despre el că a fost căsătorit şi că a avut doi copii: Saul şi Tihic (această informaţie nu are valoare) J Jeremias are un studiu intitulat "War Paulus ein Witwer ?" (A fost Pavel un văduv?) Studiul lui Jeremias apare în "Revista pentru ştiinţa nou-testamentară" în În J Jeremias revine într-un alt articol asupra aceleiaşi probleme: "Nochmals, War Paulus ein Witwer?" (Din nou, a fost Pavel un văduv?) J Jeremias susţine bazându-se pe logică, faptul că Sfântul Pavel a fost văduv În momentul convertirii sale - spune autorul - Saul avea de ani El a fost trimis - după cum ştim - să conducă o trupă de soldaţi de la Ierusalim la Damasc, având deci titulatura de "judecător de instrucţie" În Fapte , - Sfântul Apostol Pavel este invitat să ia cuvântul în sinagogă; Sfântul Pavel avea drept de vot (cf Fapte , b: " iar când erau daţi la moarte, întăream şi eu cu glasul meu") Saul era un "judecător hirotonit"; după Talmud această hirotonie se conferea la vârsta de de ani Apoi, orice tânăr evreu se căsătorea la / de ani E greu de crezut că Sfântul Apostol Pavel n-a îndeplinit cerinţele şi exigenţele poporului său Israel Căsătoria la Evrei era o datorie religioasă şi chiar socială Din I Cor , - ar rezulta că Sfântul Apostol Pavel era în momentul scrierii epistolei în stare de văduvie: "Fiindcă vrerea mea este ca toţi oamenii să fie ca mine Dar fiecare îşi are de la Dumnezeu darul lui: unul aşa, iar altul într'alt fel Celor necăsătoriţi şi văduvelor le spun: Bine este pentru ei să rămână ca mine" În Fapte , Saul (Pavel) este prezentat ca "tânăr" [vεαvίoυ] *Notă J Jeremias argumentează în acest articol bazându-se pe logică Cel mai probabil, el nu are dreptate Pare evident, din ansamblul datelor autobiografice cuprinse în Epistolele pauline că Apostolul n-a fost niciodată căsătorit Robie sau libertatea în Hristos? Erminia hrisostomică la Cor , - În fragmentul , - al epistolei, Sfântul Apostol Pavel subliniază faptul că îmbrățișarea credinței creștine nu afectează situația familială a credincioșilor, respectiv dacă sunt căsătoriți sau celibi În acest sens, Sfântul Apostol Pavel repetă de trei ori îndemnul său, adresat fiecărui credincios, cu referire la păstrarea situației familiale avute în momentul primirii botezului creștin ( , ) Mai precis, într-o manieră cu totul originală, versetul precizează: „Numai că, așa cum a dat Domnul fiecăruia, așa cum l-a chemat Dumnezeu pe fiecare, astfel să umble Și așa rânduiesc în toate Bisericile” Îndemnul are o însemnătate dublă Pe de o parte, în baza unor argumente de factură teologică, Sfântul Apostol Pavel îi sfătuiește pe credincioșii creștini să nu recurgă la abstinență sexuală totală sau la anularea căsătoriilor încheiate ( - ), iar pe de altă parte, indirect, subliniază preferința sa pentru celibat în ceea ce-i privește pe cei necăsătoriți sau văduvi Pentru a-și clarifica și argumenta poziția referitoare la faptul că pentru credincioșii creștini ar fi de preferat să-și păstreze situația familială avută înainte de încreștinare, Sfântul Apostol Pavel oferă două exemple Acestea amintesc de diferența dintre iudei și celelalte neamuri și între oamenii liberi și robi În primul exemplu, Sfântul Apostol Pavel amintește de înclinația iudeilor înspre tăierea împrejur, precum și de cea a neamurilor către netăierea împrejur În cel de-al doilea exemplu, Apostolul Neamurilor amintește doar de chemarea către Dumnezeu a robilor Acestui exemplu îi este adăugată o frază foarte dificilă din punct de vedere hermeneutic, referitoare la încercarea creștinului cu statut de rob de a-și dobândi libertatea (vezi v b) Această adăugire a Sfântului Apostol Pavel reflectă nevoia pe care acesta a simțit-o, de a-și explica punctul de vedere referitor la instituția robiei În versetul , Sfântul Apostol Pavel revine asupra celor afirmate în versetul , subliniind că „Fiecare, în chemarea în care a fost chemat, în aceasta să rămână” Versetul are un înțeles dublu, deoarece face referire atât la tendința creștinului cu statut de rob de a se statornici în noua credință, cât și la îndemnul adresat acestei categorii sociale de creștini de a-și păstra statutul social deținut la momentul convertirii la creștinism Însă și acest îndemn al Sfântului Apostol Pavel poate fi interpretat în două moduri Pe de o parte, e posibil ca Sfântul Apostol Pavel să evidențieze, în acest mod, dorința sa de a preveni orice tentativă de schimbare a statutului social al creștinilor Pe de altă parte însă, îndemnul poate fi interpretat în sensul că, indiferent de statutul social pe care îl deține la momentul chemării la credința în Dumnezeu, credinciosul creștin are ocazia de a-și dovedi devotamentul și dragostea nemărginită față de Creatorul său În cuprinsul versetului , Sfântul Apostol Pavel procedează la lămurirea acestei duble poziționări a sa, adăugând: „Ai fost chemat fiind rob? Fii fără grijă!” Cu alte cuvinte, robul creștin nu trebuie să fie preocupat de statutul său social, pentru ca nu cumva grija aceasta să pună stăpânire pe el Aceasta deoarece credinciosul creștin are lucruri mult mai importante la care să cugete Desigur, explicația ne ajută să depășim dificilul obstacol al adevăratei intenții a Sfântul Apostol Pavel, atunci când vorbește despre robie În același timp însă, îndemnul acestuia, „Fii fără grijă!”, ne duce cu gândul la îndemnuri asemănătoare ale lui Epictet, care aveau ca scop păstrarea liniștii interioare a omului, stare sufletească care nu avea nimic a face cu viața societății Cea de-a doua parte a versetului prezintă o importanță deosebită: „Iar de poți să fii liber, mai mult folosește-te!” Interpretarea filosofică a versetului nu ne lasă posibilitatea de a ne pronunța cu certitudine asupra faptului că îndemnul „mai mult folosește-te!” (în limba greacă redat prin infinitivul χρήσαι) se referă la statutul de rob sau la cel de om liber Mai exact, dacă prepoziția „iar” din versetul b introduce o propoziție antitetică, rezultă că ni se transmite informația că robii creștini au datoria de a opta pentru libertate, bineînțeles dacă li se ivește ocazia de a o obține Însă, dacă prepoziția „iar” este interpretată în sens imperativ, atunci se pare că Sfântul Apostol Pavel îi îndeamnă pe robii creștini ca, în cazul în care li se ivește posibilitatea de a deveni oameni liberi, să-și păstreze statutul social avut la momentul încreștinării Această din urmă interpretare pare mai în concordanță cu întregul înțeles al paragrafului , - al Epistolei întâi către Corinteni, acolo unde Sfântul Apostol Pavel, folosindu-se de verbul „a rămâne” (în greacă μένω, vezi I Cor , și I Cor , , ), îi îndeamnă pe credincioși să-și păstreze statutul social avut la momentul chemării la credința creștină Astfel, prin această frază, Sfântul Apostol Pavel îi îndeamnă pe creștinii din Corint, oameni liberi și sclavi deopotrivă, să se integreze în regimul social în care trăiesc și să nu încerce abolirea acestuia De aceea Sf Ioan Gură de Aur invocă fraza-cheie din pasajul I Cor , , în care Sfântul Apostol Pavel spune: „Căci robul, care a fost chemat în Domnul, este un liberat al Domnului Tot așa cel chemat liber este rob al lui Hristos” Bazându-se pe acest fragment, Sfântul Ioan Gură de Aur își argumentează poziția, spunând: „Căci cel chemat în Domnul rob este eliberat al Domnului Asemenea și cel chemat liber este rob al lui Hristos” (I Cor , ) Fiindcă în cele ce țin de Hristos amândoi sunt egali La fel și tu și stăpânul tău sunteți robi ai lui Hristos Deci cum este robul liber? Pentru că te-a eliberat pe tine cel ce rămâi rob nu numai de păcat, ci și de robia din afară” Sfântul Ioan Gură de Aur consideră că robia este strâns legată de starea de păcat și nu de modul de creare a omului Astfel, datorită intervenției eliberatoare a Domnului Iisus Hristos, robia a fost desființată în același timp cu păcatul Prin urmare, Sfântul Hrisostom face referire la o stare de libertate a omului, care precedă căderii în păcat, precum și la o stare de robie a acestuia, care survine după căderea în păcat Această din urmă stare a omului a fost răsturnată de Mântuitorul Iisus Hristos prin lucrarea Sa Intervenția mântuitoare a lui Iisus Hristos induce o nouă realitate, în care rolurile convenționale din societate sunt răsturnate În noua realitate, aceea în Hristos, sunt valabile cuvintele Sfântului Apostol Pavel: „Căci robul, care a fost chemat în Domnul, este un liberat al Domnului Tot așa cel chemat liber este rob al lui Hristos” (I Cor , ) Prin lucrarea sa mântuitoare, Hristos îi ajută pe cei ce cred să-și schimbe modul de viață, conform exemplului Său Această schimbare interioară a credinciosului ajută comunitatea creștină la întărirea noii realități, a realității în Hristos Ca urmare, relațiile de egalitate predomină în toate direcțiile, în contradicție cu ceea ce continuă să fie valabil între membrii comunității necreștine Astfel, schimbarea interioară a credinciosului aduce cu sine schimbarea socială, a cărei urmare este abolirea robiei Cel de-al doilea element din argumentarea interpretării textului Sfântului Apostol Pavel referitoare la robie se află, în exegeza hrisostomică, în strânsă legătură cu realitatea socială din epocă Biserica este integrată în țesutul social existent, cu toate că, din punct de vedere calitativ, diferă substanțial de acesta Este și motivul pentru care Biserica, conform spuselor Sfântului Ioan Gură de Aur, se diferențiază de societate în ceea ce privește robia: „Nu văd nici o diferență între stăpân și rob Numai faptele și păcatele fac deosebirea între ei” Din acest fragment al Sfântului Ioan Gură de Aur reiese clar faptul că, în cadrul Bisericii Creștine a epocii sale, Dreptul Roman, care reglementa în amănunt diferențierea oamenilor în robi și oameni liberi, nu era recunoscut Sfântul Ioan Gură de Aur face o diferențiere între Dreptul Roman și Dreptul lui Dumnezeu Conform acestuia, în Biserică este valabilă numai legea lui Dumnezeu, care se situează deasupra legilor romane, cele după care se ghidează restul membrilor comunității Pentru cititorul vremurilor noastre, cel care are în vedere robia așa cum aceasta se practica în secolele al XIII-lea și al XIX-lea, structurile sociale în vigoare în epocile în care au trăit aceste două mari personalități ale Bisericii creștine sunt greu de înțeles Apostolul Pavel i-a îndemnat pe credincioșii creștini la câștigarea libertății și la abolirea robiei, dar nu ca refuz al orânduirii sociale, cât mai ales ca eliberare de sub jugul păcatului, prin libertatea creștină în Hristos Sfântul Ioan Gură de Aur consideră că și robia, cât de inumană părea, se putea dovedi benefică credinciosului creștin În acest sens, el subliniază că „așa nici robia sau libertatea nu vătăma cu nimic” Prin urmare, constatăm că Sfântul Ioan Gură de Aur gândește pe cât de realist, pe atât de conform cu învățătura Bisericii și cu regulile pastorației, acesta folosindu-se de instituția robiei atât pentru a-i sensibiliza pe creștini, robi și oameni liberi deopotrivă, din punct de vedere moral, cât și pentru a-i îndemna să-și îmbunătățească relațiile existente între ei, în limitele comunității creștine Conform Sfântului Ioan Gură de Aur însă, această ameliorare a efectelor statutului social presupunea prefacerea, atât la nivelul individului, cât și la cel al persoanei De altfel, acesta este și motivul pentru care Sfântul Părinte, în calitatea sa de păstor, atunci când se adresează atât robilor, cât și robilor liberați, invocă lucrarea mântuitoare a lui Iisus Hristos Astfel, dintru început, Sfântul Părinte scoate în evidență realitățile noii ere, inaugurate odată cu venirea lui Iisus Hristos La baza argumentației sale stau cuvintele Sfântului Apostol Pavel: „Căci robul, care a fost chemat în Domnul, este un liberat al Domnului Tot așa cel chemat liber este rob al lui Hristos”, prin care invocă, ca urmare a vieții în Hristos, abolirea instituției robiei Imediat după aceea, inspirat de pasajul paulin, Sfântul Ioan Gură de Aur subliniază o nouă stare de egalitate: „Fiindcă în cele ce țin de Hristos amândoi sunt egali La fel și tu, și stăpânul tău sunteți robi ai lui Hristos”, explicând modul în care creștinii o pot pune în practică, în limitele comunității creștine „Și cum, rob fiind, nu este rob? Când le face toate pentru Dumnezeu, când nu fățărnicește, nici nu face ceva de ochii oamenilor Asta înseamnă ca cel ce robește oamenilor să fie de fapt liber” În special, prin ultima sa frază, Sfântul Ioan Gură de Aur consideră că robia constituie, înainte de toate, motiv de prefacere morală Însă, dacă Sfântul Părinte s-ar fi mărginit doar la aceste îndemnuri adresate robilor, fraza de mai sus ar fi putut fi considerată chiar periculoasă De aceea, în fraza imediat următoare, Sfântul Părinte se adresează și oamenilor liberi, mai exact proprietarilor de robi, completându-și îndemnul: „Acest cuvânt nu este doar pentru slugi, ci a fost spus și pentru cei liberi” Cu alte cuvinte, Sfântul Ioan Gură de Aur insistă asupra faptului că nu situația juridică sau instituțională a omului este cea mai importantă, ci situația sa ontologică și morală [Charalambos G Atmatzidis, Robia la Sfântul Apostol Pavel, în interpretarea Sfântului Ioan Gura de Aur, Traducere din limba greacă de Drd Nicolae N Burăș Teologie și Viață, ] A doua problemă dezbătută este cea a idolotitelor (cărnurile oferite idolilor) (I Cor , - , ) La sărbătorile păgâne se practicau jertfele idoleşti Din aceste cărnuri primea zeul o parte, preoţii păgâni o altă parte, iar ce rămânea primeau credincioşii care au făcut ofranda Din partea care se cuvenea lor, credincioşii preferau să facă un "ospăţ sacru" în anexele templului păgân Alteori ei vindeau carnea în piaţă în măcelării Carnea aceasta era de foarte bună calitate Problema care se punea era următoarea: puteau creştinii să participe la aceste ospeţe sacre şi în general puteau să-şi cumpere astfel de cărnuri care au fost purtate prin faţa idolilor? Se pare că mulţi creştini din Corint răspundeau afirmativ la această întrebare Argumentul lor era acesta că idolii nu există şi deci carnea purtată pe dinaintea lor nu putea fi întinată Sfântul Apostol Pavel aprobă acest argument, este de acord cu el, dar îi avertizează pe aceşti corinteni că în practică nu este de ajuns cunoştinţa clară şi luminată în ceea ce priveşte idolii şi că libertatea lor ar putea să-i scandalizeze pe cei slabi, pe cei dintre aceia pe care trecutul lor păgân îi împiedică psihologic vorbind să ajungă la acest nivel al cunoaşterii despre idoli Unii, neavând conştiinţa clară că zeii nu există, nu-şi dădeau seama că nici jertfele oferite lor nu puteau avea un caracter sacral şi, în consecinţă, credeau că fac un păcat cumpărând şi mâncând acele cărnuri Excurs: idol și idolotite Idolotitele sau „cele jertfite idolilor“ erau cărnurile rezultate din animalele jertfite în cinstea zeilor păgâni şi puteau fi consumate în temple sau în casele particulare ale celor mai înstăriţi închinători la idoli Uneori acestea ajungeau în pieţe şi erau cumpărate şi de creştini, chiar dacă Sinodul Apostolic din Ierusalim a interzis acest lucru (Fapte , ) Carnea animalului jertfit apărea în trei feluri, corespunzătoare celor trei etape ale sacrificiului: carnea pregătită imediat după junghiere, carnea ce se ardea ca jertfă şi cea care se consuma la banchetul în cinstea idolului Aceasta din urmă se împărţea între preoţii idolatri şi credincioşii lor, fiind subiect de dezbinare pentru creştinii din Corint Cărnurile jertfite aveau două componente: una religioasă şi una socială Zeii cărora se jertfeau erau consideraţi prezenţi în momentul sacrificiului iar ospăţul nu era decât prelungirea în viaţa cotidiană a acestei prezenţe Dimensiunea socială a acestor jertfiri consta în calitatea acestor cărnuri care erau „de dorit“, provenind din cele mai bune animale şi fiind pregătite cu o grijă specială de organizatori Pentru cea mai mare parte a creştinilor din Corint aceste cărnuri erau probabil un mijloc de trai, masa unde se consumau fiind un veritabil „restaurant“ al Antichităţii Sfântul Pavel rezumă problema idolotitelor folosind două distincţii: a) interdicţia absolută a creştinilor, care participă la masa Domnului, de a lua parte la banchetele religioase ce urmează sacrificiilor păgâne (I Cor , – ); b) permisiunea de a mânca idolotite la mesele private, mai puţin atunci când pot să smintească pe cei ce se abţin din teamă de idolatrie (I Cor , – , ) Largheţea Apostolului în privinţa cărnurilor vândute în măcelărie este foarte diferită de restricţiile Legii Vechiului Testament Comuniunea stabilită cu demonii prin sacrificiu era doar de ordin moral, fără ca Sfântul Pavel să fi considerat idolotitele ca păstrând vreo otravă sau infectare supranaturală De asemenea, creştinului chemat de un păgân la masă, îi este îngăduit să mănânce tot ce se pune înainte, dar fără să întrebe pentru conştiinţă (a sa sau a altuia) dacă sunt şi idolotite Idolii sunt „nimic“, deci mâncarea sacrificată idolilor nu este periculoasă prin ea însăşi; ea devine vătămătoare atunci când sminteşte pe fraţii mai slabi (I Cor , – ) Idolii şi idolatria Cultul grecesc al lui Serapis vorbeşte adesea de banchetul domnului unde se considera că zeul prezidează şi participă împreună cu credincioşii săi la mesele sacrificiale O altă ceremonie de acest fel era dedicată lui Jovis, din Capitoliu La greci οἴδα şi εἰδα sunt echivalentele cunoaşterii Cuvântul εἰδωλον (idol) este legat de cei doi termeni Dacă idolul se prezintă ca privirea deformată a omului raportat la natură, cunoaşterea poate să păstreze această imagine pentru întreaga viaţă Unii teologi observă că idolii au mai degrabă rolul de oglindă decât de portret; o oglindă doar reflectă imaginea privirii Astfel, natura idolului conceptual este bazată întotodeauna pe natura privitorului Idolatria nu este numai pictura deformată a experienţei lui Dumnezeu, pentru că şarpele din Eden pretinde să fie capabil să intre în gândirea lui Dumnezeu (Facere – ) Dar cârligul cu care şarpele trage femeia este pretenţia ca ea să fie ca Dumnezeu, după cum noi toţi vrem să schimbăm ordinea lucrurilor, punându-ne pe noi înşine de partea cealaltă a limitelor naturale Acesta este acel gust pe care Eva l-a avut în Rai Din momentul acestei pofte după fruct, ea a descoperit gustul idolatriei Deci idolatria începe cu alterarea chipului lui Dumnezeu din noi şi sfârşeşte cu dorinţa de a fi dumnezeu Însă neantul idolilor este lucrul înţeles de toţi creştinii prin ştiinţa teologică (I Cor , ), aceştia socotindu-se astfel îndreptăţiţi să participe la mesele idolatre Expresia τράπεζα (I Cor , , ) în Vechil Testamente era echivalentă, de cele mai multe ori, cu θυσιαστήριον pentru că acesta era altarul pe care credincioşii aduceau cărnurile ca jertfă Şi păgânii aduceau jertfe pe altare, aşa cum s-a descoperit pe o inscripţie din insula Cos, referitoare la cultul lui Herakles unde se vorbeşte în aceiaşi termeni: τράπεζα τοῦ θεοῦ Cele două feluri de idolatrie pe care le tratează aici Sfântul Pavel sunt: a) participarea directă sau indirectă la ritualurile păgâne; b) idolatria conceptuală, a cunoaşterii Întreaga pericopă de la I Cor – poate fi situată într-o juxtapunere stranie a două fraze pe care le găsim încă de la începutul capitolului opt: Περὶ δὲ τῶν εἰδωλοθύτων şi οἴδαμεν ὅτι πάντες γνῶσιν ἔχομεν Alăturarea idolotitelor cu cunoaşterea este crucială în argumentele Sfântului Pavel ce urmează în epistolă Obiectivul Sfântului Pavel este aici, cu siguranţă, înfrângerea aroganţei spirituale a „înţelepciunii veacului acestuia“ specifică Bisericii din Corint, care avea pretenţia de a fi privilegiată cu daruri speciale şi cunoştinţă despre Dumnezeu Ţinta criticii pauline este pretenţia oamenilor de a cunoaşte adevărul despre Dumnezeu cu mintea lor finită (I Cor , ) Astfel Dumnezeu este redus la un obiect al cunoaşterii umane, creatura se confundă cu Creatorul iar idolatria la care au ajuns păgânii (cf Romani , – ) se confundă cu adevărata credinţă Luată împreună fraza οἴδαμεν ὅτι πάντες γνῶσιν ἔχομεν (noi cunoaştem că toţi ştim) (I Cor , ) este o afirmaţie meta epistemologică În acest caz gnosis indică o cunoaştere esoterică atât fizică, cât şi spirituală Spre deosebire de I Cor , , unde cunoaşterea are un sens pozitiv, aici cunoaşterea este problematică deoarece este „o cunoaştere a ceea ce se ştie“ În versetul Sfântul Pavel, folosind verbul δοκεω – a crede, a presupune, vrea să arate corintenilor că adresaţii direcţi ai celei dintâi epistole către corinteni cred sau presupun că au cunoştinţa cea adevărată Verbul οἴδα a cunoaşte devine ειδω a vedea ceea ce înseamnă nu numai o cunoaştere a formei exterioare a lucrurilor, ci o cunoaştere a adevăratei realităţi Măsura adevăratei cunoaşteri este dragostea Cunoaşterea şi dragostea sunt legate, dragostea dovedind posibilitatea de existenţă a cunoaşterii Cercetătorii au sesizat schimbarea de etică pe care textul o prezintă la , – unde celor ce se încredeau în cunoştinţa şi în libertatea lor Apostolul le interzice cu desăvârşire să se apropie de idolotite, faţă de , – , unde, din contră, sunt încurajaţi să mănânce „cele puse înainte“ împreună cu păgânii Unii cred că Pavel admite că fiecare idol adăposteşte câte un demon, şi consideră că b– şi de la capitolul au fost citate din scrisoarea adusă Apostolului de corinteni, lucru dovedit de diferenţa totală de învăţătură Împotriva acestor ipoteze se pronunţă teologii mai noi care opinează pentru unitatea textului, comparativ cu Romani , – , excluzând în acelaşi timp existenţa unei situaţii conflictuale reale în Corint între „cei tari“ şi „cei slabi“ În legătură cu „decretul apostolic“ de la Faptele Apostolilor despre cărnurile jertfite idolilor, cea mai răspândită părere este că acesta era adresat anumitor comunităţi, şi nu viza decât Antiohia, Siria şi Cilicia În Grecia, la Corint, nu exista motiv de teamă şi de prevenire a scandalizării iudeilor, pentru că erau mult mai rari şi mai puţin puternici; se putea deci să se autorizeze folosirea idolotitelor, sub rezerva necesităţii, atât pentru hrana creştinilor cât şi pentru „lărgirea“ Bisericii Sfântul Pavel reproduce termenii scrisorii din Corint, nu fără un pic de emfază ironică Toţi creştinii ştiau că divinităţile păgâne nu sunt nimic, şi „cei tari“, „liberalii“ din Corint, cei care ziceau πάντα ἔξεστιν, se foloseau de această „gnoză“ pentru a considera tot cultul vechi păgân ca lipsit de importanţă şi nepericulos Sfântul Pavel îi avertizează asupra acestei γνῶσις, care nu poate să dicteze fără dragoste conduita creştină Este evident că această „gnoză“ nu este o cunoaştere mistică a „pnevmaticilor“, ci cunoaştere raţională a neantului idolilor Cel care crede că posedă întreaga cunoştinţă (cf I Cor , ) acela va cădea În această viaţă nu avem decât o ştiinţă iniţială, noţiunile unui copil (cf cap ) Adevărata cunoştinţă de Dumnezeu şi a lucrărilor lui Dumnezeu presupune dragostea faţă de aproapele, care depăşeşte stadiul trupesc, material (I Cor , ) Posesiunea dragostei rezultă din aceea că Dumnezeu a cunoscut omul căruia îi face acest dar „Este cunoscut“ l-au înţeles unii cu sensul de predestinat căci cunoaşterea precede în mod logic predestinarea Trebuie să spuem că ἔγνωσται significă ştiinţa aprobării, cunoaşterea intimă a unităţii prieteniei şi a reciprocităţii: „atunci voi cunoaşte pe deplin, aşa cum am fost cunoscut şi eu“ (I Cor , ) Numai omul este conştient că el este cunoscut de Dumnezeu Această reciprocitate este cu siguranţă ideea pe care Sfântul Pavel o prezintă în acest verset, exprimată şi în epistola adresată galatenilor: „Acum însă, după ce aţi cunoscut pe Dumnezeu, sau mai degrabă după ce aţi fost cunoscuţi de Dumnezeu, cum vă întoarceţi iarăşi la înţelesurile cele slabe şi sărace, cărora iarăşi voiţi să le slujiţi ca înainte?“ (Galateni , ) Idolii au o existenţă materială dar nu sunt nimic „pentru că nu au nicio putere“ sau pentru că imaginea, chipul idolului nu are un corespondent real Deci gnoza creştină arată unicitatea deplină a lui Dumnezeu, în raport cu idolii păgâni Aceştia din urmă erau animaţi de greci cu spirite, identificate de creştini cu demonii Sfântul Pavel însă, şi cei pe care îi încreştinase, nu găseau nimic misterios în spatele sau înăuntrul idolului, iar falşii zei erau personaje pur imaginare În epistola adresată romanilor, Sfântul Apostol Pavel aminteşte în rândul zeilor păgâni oameni ce au murit, păsări, animale cu patru picioare şi târâtoare (Romani , ), dar despre demoni nu aminteşte niciun cuvânt În antiteză cu acestea este Hristos, Fiul lui Dumnezeu Celui Viu Pentru prima dată în Noul Testament Sfântul Pavel arată rolul Mântuitorului în creaţie, afirmând că este „un Singur Domn, Iisus Hristos, prin Care sunt toate, şi noi prin El“ (I Cor , ) Cuprinsul celor câteva rânduri de la , – reprezintă o aserţiune importantă despre cunoaştere şi dragoste care fusese combinată cu declaraţia că „pentru noi“ acolo este doar „un Dumnezeu… şi un Domn“ Din punct de vedere retoric, aceste expresii introduc răspunsul Sfântului Pavel la o pretenţie de privilegiu religios a corintenilor (I Cor , – , ) Toţi creştinii au ştiinţa unicităţii lui Dumnezeu, a creaţiei şi a mântuirii, dar nu toţi au ajuns la convingerea că idolul este o pură vanitate, asemenea zeilor falşi Pentru adresaţii direcţi ai Apostolului idolotitele nu au primit prin sacrificiu nici un caracter magic sau legătură directă cu idolul, care apoi să nască în cei ce le foloseau mustrări de conştiinţă Sfântul Pavel numeşte această teamă ca o slăbiciune a conştiinţei (I Cor , ) Corintenii credeau că cunosc dreptatea şi libertatea în întregime, căci chiar Sfântul Pavel predicase un mesaj al libertăţii faţă de Lege când a stat în mijlocul lor Acum Sfântul Pavel trebuia să pună limite acestei libertăţi (I Cor , ) Pentru a corecta abuzul de dreptate şi libertate Sfântul Pavel face un ghid de purtare pentru corinteni, invocând pe „cei slabi“ Sfântul Pavel combate aici pretenţiile „liberalilor“ din Corint care credeau că şi-au câştigat dreptul să braveze când mănâncă din idolotite oriunde şi oricând pentru că se consideră „tari“ în credinţă şi cunoştinţă Apostolul semnalează cazul extrem al acestei pretenţii când „cineva… „slab“ fiind el“ se va întări să mănânce şi el din cele jertfite idolilor la banchetele păgâne (I Cor , ) Pentru că savanţii se comportă astfel, ignoranţii, dornici să fie şi ei inteligenţi şi liberi, având conştiinţa cinstirii demonilor, îşi zic că această practică se prezintă cinstită şi onorabilă Sfântul Pavel trebuie să repete adesea principiul că creştinii sunt responsabili unii de alţii (Romani , ) Această responsabilizare a credinciosului creştin se află în atenţia Bisericii încă din vremea Sfinţilor Apostoli În mediul greco-roman în care Sfântul Pavel a adus credinţa în Hristos, viaţa socială a Bisericii era stânjenită de principii adânc înrădăcinate în firea oamenilor, opuse învăţăturii creştine „Toate îmi sunt îngăduite“ (I Cor , ) era sloganul în care „cei tari“ se erijau pentru a se apăra de suspiciunile sau acuzele „celor slabi“ aşa cum cetăţenii liberi se diferenţiau de sclavi în elinism În capitolul , Sfântul Apostol Pavel vorbeşte despre drepturile unui apostol El spune că avea dreptul să fie căsătorit şi dreptul de a trăi din Evanghelie şi nu din munca mâinilor sale Cu argumente din Scriptură şi cu argumente logice, Sfântul Apostol Pavel arată că ar putea să trăiască din Evanghelie şi aceasta ca o poruncă a Domnului El nu s-a folosit de acest drept şi nu şi-a făcut o laudă din faptul că trăit din munca mâinilor sale, ca nu cumva să-i smintească, ca nu cumva să fie acuzat că propovăduieşte Evanghelia în mod interesat, că face pe învăţătorul contra plată În versetul Sfântul Pavel spune că dacă predică Evanghelia de bunăvoie, atunci are plată de la Dumnezeu, iar dacă o face fără voie, atunci are doar o sarcină ce i s-a încredinţat, iar în versetul continuă ideea spunând că: "Atunci, care este plata mea? Aceea că binevestind Evanghelia o vestesc fără plată, fără să mă folosesc de puterea pe care mi-o dă Evanghelia" Drepturi materiale ale Apostolului - temelie pentru drepturile slujitorilor sacramentali În discursul paulin apare în capitolul un alt grup de creştini, ai cărui membri nu intră direct sub incidenţa purtării de grijă a Apostolului Aceştia sunt denumiţi cu termenul generic „alţii“ care include o plajă foarte întinsă de cunoscuţi comuni corintenilor şi Apostolului Acestora nu le este Apostol ( , ) şi pe nedrept Sfântul Pavel suferă judecata lor ( , ) Întrebările pe care le adresează corintenilor despre libertate şi apostolie prezintă o importanţă pedagogică desăvârşită, arătând corintenilor ce se considerau tari că argumentele tăriei lor ar putea fi găsite doar în persoana şi lucrarea Sfântului Pavel, iar cei ce-l judecă neglijează esenţialul: Sfântul Pavel şi Barnaba îşi câştigă existenţa cu propriile mâini, fără să mănânce şi să bea sau să aibă „o femeie soră“ spre a le sluji ( , – ) Deci adevăraţii propovăduitori ai creştinismului sunt „tari“ în credinţă, dar „slabi“ în ochii oamenilor „Dacă alţii se bucură de acest drept asupra voastră, oare nu cu atât mai mult noi?“ (I Cor , ) Sfântul Pavel nu vorbeşte aici în numele său personal, ci în numele tuturor învăţătorilor Evangheliei „Alţii“ care se bucură de drepturi asupra corintenilor ar putea fi unii predicatori opozanţi ai Sfântului Pavel, falşii apostoli veniţi probabil din Ierusalim pentru colectă ( , – ) Însă „alţii“ sunt toţi aceia care primeau retribuţii financiare de la creştinii Corintului, fie pentru servicii religioase, fie profane dar şi dreptul de a mânca şi a bea, de a nu lucra şi de a purta cu ei „o femeie soră“ ( , – ) Cu siguranţă că Sfântul Pavel intuieşte o legătură între aceştia şi dezinvoltura „celor tari“ care mâncau din cele jertfite idolilor ca şi cum ar avea acest „drept“, poate folosindu-se chiar de textul de la Deuteronom , Sfântul Pavel menţionează aici în mod special pe Petru deoarece acesta avea o legătură specială cu Corintul (I Cor , ) Nu acelaşi lucru putem spune despre fraţii Domnului ( , ) şi Barnaba ( , ); aceştia chiar dacă nu vizitaseră Corintul, corintenii aflaseră despre obiceiurile lor Menţiunea „îmi chinuiesc trupul meu şi îl supun robiei, ca nu cumva altora propovăduind eu însumi să mă fac netrebnic“ (I Cor , ) vine în sprijinul ideii că existau propovăduitori cunoscuţi corintenilor care se făceau netrebnici prin lipsa lor de înfrânare Astfel că greşeala lui Petru şi celorlalţi iudei din Antiohia fusese deja cunoscută de corinteni În locul revendicării libertăţilor sale, Apostolul se face servitorul tuturor pe care i-a evanghelizat, prin toate concesiile posibile şi permise de obişnuinţele sale şi chiar de prejudecăţi: „Cu „cei slabi“ m-am făcut slab ca pe „cei slabi“ să dobândesc“ (I Cor , ) Ca să înţelegem acest lucru, nu avem decât să vedem recomandarea pe care o face romanilor de a menaja pe vegetarienii timoraţi şi aproape superstiţioşi din capitala Imperiului Roman (Romani ) Aici „cei slabi“ erau creştinii proveniţi dintre păgâni care, de frică să nu mănânce cărnuri jertfite idolilor, consumau numai legume dar şi cei proveniţi dintre iudei care ţineau încă unele sărbători iudaice şi un regim alimentar foarte precis Remarcăm paralelismul de la Cor , – cu concluziile din Cor , unde „cei tari“ erau îndemnaţi la dragoste pentru a nu scandaliza pe „cei slabi“ Mâncarea acestora se putea face în încăperile speciale ale templelor sau dacă erau cumpărate din pieţe, în casele particulare Ar putea creştinii să cumpere cărnuri din pieţe? Ar trebui să refuze să mănânce în restaurantele templelor? Ar trebui să decline invitaţiile de a mânca la mesele publice organizate de prietenii necreştini unde puteau fi servite cărnuri de la templu? Sfântul Pavel răspunde direct la aceste întrebări în , – şi , – , Sfântul Pavel agreează în principiu pe acei creştini din Corint care pretind că cunoaşterea lor despre Dumnezeu ( , ) le permite exousia („dreptate“, „libertate“, „privilegiu“, , ) de a lua parte la mesele sacrificiale păgâne În legătură cu aceasta el însuşi se referă la „libertate“ (eleuteria) care nu le este dată ( , b) Ei însă ar trebui să ţină seama de „cei slabi“ în conştiinţă şi să se abţină de la mâncărurile din temple ( , – ) Impuritatea şi idolatria sunt două genuri de excese contra cărora îi atenţionează cel mai stăruitor în numele unirii cu Hristos El arată că folosirea idolotitelor echivalează cu renunţarea la unirea cu Hristos Amintirea Euharistiei la sfârşitul fragmentului care rezumă conflictul dintre „cei slabi“ şi „cei tari“ trebuie să îşi găsească logica în aceea că nu se pot împărtăşi creştinii câtă vreme sunt certaţi cu cineva: „mergi întâi şi împacă-te cu fratele tău şi apoi, venind, adu darul tău“ (Matei , ) Este deci demonstraţia că adevărata unitate între credincioşi nu se poate realiza decât în comuniunea cu o singură pâine care este (cf , – ) Trupul lui Hristos Prin „paharul demonilor“ şi „masa demonilor“ (I Cor , ) Sfântul Pavel arată o masă infectată de păgânism în toate detaliile; folosirea accidentală a idolotitelor la alte mese, împreună cu alte alimente nu este încă discutată O observaţie foarte importantă legată de paralelismul dintre „masa Domnului“ şi „masa demonilor“ pune în discuţie chiar relaţia „celor tari“ cu Hristos Dacă pâinea şi vinul de la Cină sunt chiar Trupul şi Sângele lui Hristos, idolotitele nu sunt incorporarea vreunui lucru de substanţă demoniacă, altfel nu le-ar fi permis niciodată să mănânce din acestea Mai mult, „cei tari“ nu mai puteau fi creştini, omorâţi fiind prin mâncarea acestor otrăvuri Cei ce se apropiau cu teamă de cărnurile jertfite erau numeroşi în Corint; părinţii, bunicii, cum zice Sfântul Ioan Gură de Aur au crezut că idolii au un zeu sau un demon în spatele lor; ei au crescut cu această idee Conştiinţa lor, greşită şi slabă, le porunceşte să se abţină de la idolotite căci altfel ar simţi că fac un compromis cu demonii Datorită cunoştinţei „celor tari“, care îi îndeamnă pe fraţii lor slabi să mănânce din cărnurile jertfite idolilor, şi pentru conştiinţa lor slabă aceştia din urmă vor pieri (I Cor , ) Moartea „celor slabi“ nu este o moarte fizică ci, asemenea Matei , este moarte spirituală provocată de sminteală ca despărţire de Hristos prin păcatul îndreptat împotriva Mântuitorului La ospeţele oferite de prietenii păgâni ai creştinilor, „cei slabi“, scrupuloşi în exces şi de origine păgână, vor dori să afle dacă mâncărurile puse înainte sunt sau nu idolotite (cf I Cor , – ) Cu această conştiinţă „cei slabi“ îi judecă pe „cei tari“ pentru îndrăzneala libertăţii lor (I Cor , ) şi aceştia sunt chiar huliţi (I Cor , ) pentru mâncarea idolotitelor [Ioan Sorin Bora, „Cei tari“ şi „cei slabi“, după I Corinteni – , Altarul Banatului - , ] Urmează o lungă paranteză în care Sfântul Pavel arată că nu întotdeauna libertatea pe care ţi-o dă cunoaşterea lui Dumnezeu poate fi trăită fără să aibă implicaţii nedorite În acest sens el compară situaţia sa şi a credincioşilor cu atletul care aleargă în stadion Cei ce aleargă în stadion depun toţi efort, dar numai unul ia premiu Apostolul îndeamnă pe credincioşi: "Alergaţi aşa ca să-l luaţi"; "Şi orice luptător, de la toate se înfrânează Ei însă, ca să ia o cunună stricăcioasă; dar noi, una nestricăcioasă" (vers ) Libertatea responsabilă în comunitatea creștină „Nu fiţi piatră de poticnire nici Iudeilor, nici Elinilor, nici Bisericii lui Dumnezeu, Precum şi eu plac tuturor în toate, necăutând folosul meu, ci pe al celor mulţi, ca să se mântuiască” (ἀπρόσκοποι καὶ Ἰουδαίοις γίνεσθε καὶ Ἕλλησιν καὶ τῇ ἐκκλησίᾳ τοῦ θεοῦ, καθὼς κἀγὼ πάντα πᾶσιν ἀρέσκω μὴ ζητῶν τὸ ἐμαυτοῦ σύμφορον ἀλλὰ τὸ τῶν πολλῶν, ἵνα σωθῶσιν ) ( Cor , - ) Una din ideile care se desprind din acest verset face trimitere la libertate Aceasta nu este una care să aibe în vedere relaţia omului cu statul, ci pune în valoare latura transcendentă a fiinţei umane Omul convertit la creştinism este liber în Hristos „Pavel pune un mare accent pe ideea că Iisus Hristos îi eliberează pe credincioşi, aici şi acum, de influenţele distructive la care fuseseră supuşi anterior: eliberarea de păcat, stăpânul tiranic a cărui plată pentru serviciile aduse este moartea (Romani , - ); eliberarea de lege, ca sistem de mântuire, care a aţâţat păcatul şi i-a dat putere ( Cor , ); eliberare de puterile demonice ale întunericului (Coloseni , ); eliberare de superstiţiile politeiste ( Cor , )” În acelaşi timp, nu trebuie să credem că prin această libertate creştinul este absolvit de orice responsabilitate sau o aprobare tacită şi indirectă a libertinismului „Creştinul este eliberat de necesitatea de a lucra pentru mântuirea sa şi el nu este legat nici de ceremonialul iudaic, nici de superstiţiile sau tabuurile păgâne Există un domeniu mare de lucruri neutre în care «toate lucrurile îmi sunt îngăduite» ( Cor , ; , ) În acest domeniu creştinul trebuie să-şi folosească libertatea cu discernământ, fiind atent la ce este bine şi ce edifică, luând în considerare conştiinţa fratelui mai slab ( Cor - ; Romani , - , )” Cuvintele „eu mă silesc să plac” pot fi considerate drept o sinteză a poziţiei sale misionare ( , - ) Prin „tuturor toate” înţelegem că baza integrităţii pauline este iubirea pentru persoane, oricare ar fi situaţia lor socială sau religioasă Convertirea la creştinism pentru om nu este decât începutul unui proces de schimbare fundamentală a vieţii În Ortodoxie, acesta se află în centrul lumii Însă poziţia lui nu trebuie înţeleasă într-o perspectivă egoistă, ci prin libertate, neofitul, creştinul are în vedere că prin relaţia sa cu aproapele, prin modul de a trăi alături de ceilalţi oameni în aceeaşi societate îşi raportează existenţa la Dumnezeu În general, ca să nu sufere alunecări în conduita sa morală, credinciosul trebuie să ţină seama de următoarele considerente şi poveţe: să nu înţeleagă greşit libertatea: „Domnul este Duh, şi unde este Duhul Domnului, acolo este libertate” ( Cor , ) de care îl face părtaş comuniunea cu Hristos şi asistenţa Duhului Sfânt Eliberat din robia păcatului, el a fost a devenit rob al dreptăţii: „Şi izbăvindu-vă de păcat, v-aţi făcut robi ai dreptăţii” (Romani , ), dar nu în mod silnic, ci de bunăvoie Prin urmare, în lumina noii situaţii trebuie să-şi controleze şi să-şi îndrume toate acţiunile sale „Orice aţi face, cu cuvântul sau cu lucrul, toate să le faceţi în numele Domnului Iisus şi prin El să mulţumiţi lui Dumnezeu-Tatăl Orice aţi face, lucraţi din toată inima, ca pentru Domnul, şi nu ca pentru oameni, Bine ştiind că de la Domnul veţi primi răsplata moştenirii; căci Domnului Hristos slujiţi” (Coloseni , ; - ) Libertatea presupune discernământ şi o atentă alegere a priorităţilor din partea creştinilor Sfântul Apostol Pavel exemplifică: „Căci acum caut bunăvoinţa oamenilor sau pe a lui Dumnezeu? Sau caut să plac oamenilor? Dacă aş plăcea încă oamenilor, n-aş fi rob al lui Hristos” (Galateni , ) Deşi nu au fost vrednici, apostolilor li s-a încredinţat misiunea de a propovădui Evanghelia dar nu folosindu-se de arta elocinţei sau „înţelepciunea cuvântului” ( Cor , ), ci vasta lucrare misionară a lor a fost sub semnul ajutorului lui Dumnezeu Botezul creştin aduce libertatea adevărată, ἐλευθερία, pentru om căci prin el, devine o făptură nouă încorporată în Hristos; omul este eliberat cu totul de slăbiciunea ereditară a voinţei în urma căderii lui Adam, primind prin harul baptismal plenitudinea integrităţii liberei voinţe [Conf dr Ciprian Streza, A fi şi a trăi în Hristos: de la prezenţa tainică (μυστικῶς) la experierea harului baptismal prin lucrarea poruncilor (ἐνεργῶς) - o viziune filocalică în Revista Teologică, , nr , p ] Teologia patristică a recunoscut întotdeauna legătura dintre Sfântul Duh şi libertatea omului, în restaurarea omului implicând întreaga fiinţă umană, care, astfel, îşi găseşte locul în noua creaţie restaurată în Hristos În acest sens, Sfântul Maxim Mărturisitorul afirmă: „Cel ce îmbrăţişează din inimă viaţa evanghelică, a tăiat de la sine şi începutul şi sfârşitul păcatului şi cultivă toată virtutea cu fapta şi cu cuvântul şi cu raţiunea Acesta aduce jertfe de laudă şi de mărturisire, scăpat de toată supărarea lucrării patimilor şi slobod de lupta minţii împotriva lor El nu mai are decât plăcerea nesăturată a nădejdii bunurilor viitoare, care-i nutreşte sufletul” [Sfântul Maxim Mărturisitorul, Capete teologice, Suta întâi, , în Filocalia , p ] În capitolul Sfântul Apostol Pavel continuă paranteza începută în capitolul , trecând de la exemplul său la exemplul israeliţilor din timpul exodului E nevoie de râvnă şi efort personal În versetul Sfântul Pavel spune că cei mai mulţi israeliţi care au ieşit din Egipt au sucombat în deşert Aceste exemple vor să fie pildă pentru noi cei de astăzi: "Şi aceste pilde (chipuri prefigurative) pentru noi s-au făcut, ca să nu poftim la cele rele, aşa cum au poftit aceia"; "Şi toate acestea li s-au întâmplat lor ca pilde şi au fost scrise spre povăţuirea noastră, a celor care am ajuns sfârşiturile viacurilor (timpurile mesianice)" După cum am văzut nu este singurul exemplu folosit de apostolul Pavel pentru a scoate în evidenţă diferenţa şi superioritatea "timpului lui Hristos" în raport cu "timpul Legii" (vezi Epistola către Galateni - Antiteza dintre Sara şi Agar) Aşadar, Vechiul Testament ne vorbeşte peste tot despre Hristos, nu numai prin profeţiile mesianice: Abel, Iosif, Isaac - tipuri ale lui Hristos; trecerea prin Marea Roşie - tip al Tainei Botezului; mana care a căzut în pustie şi i-a hrănit pe evrei - tip al Tainei Euharistiei Tipurile pot fi persoane sau evenimente, lucruri care preînchipuie realităţi cereşti sau mesianice Argumentarea Sfântului Pavel continuă în partea a doua a capitolului , începând cu versetul , arătând nepotrivirea între situaţia de creştin şi participarea la ospeţele păgâne Sfântul Apostol Pavel se referă aici indirect la Taina Euharistiei, pe care o pune în opoziţie (într-o paralelă antitetică) cu jertfele idoleşti, cu mese sacre legate de aceste jertfe şi chiar cu jertfele Vechiului Testament Sfânta Euharistie pusă în paralelă antitetică cu jertfele păgâne este ea însăşi Jertfă În versetul este scos în evidenţă caracterul de Taină al Euharistiei Nu e vorba de simbol, cum nu e nicăieri în Noul Testament: "Paharul binecuvântării pe care noi îl binecuvântăm nu este oare împărtăşirea cu Sângele lui Hristos? Pâinea pe care noi o frângem nu este oare împărtăşirea cu Trupul lui Hristos?" Versetul este tradus greşit în unele ediţii cu "o pâine suntem", corect este: "deoarece este (există) o singură Pâine, un trup suntem noi cei mulţi, fiindcă toţi ne împărtăşim din unica Pâine" "Unica" e articulată în originalul grecesc: "Singura Pâine" Pâine e scris cu "P-mare" pentru că este vorba de Iisus Hristos În Evanghelia după Ioan Domnul Hristos Însuşi a zis: "Eu sunt Pâinea vieţii" (Ioan , ) αρτoς = pâine dospită, nu azimă Suntem un "trup" pentru că ne împărtăşim din "Singura Pâine" Este vorba de Iisus Hristos ca "Pâine" Sfânta Euharistie e prezentată ca taină a unităţii creştine Este clar din versetul că pentru Sfântul Pavel "masa euharistică" este ea însăşi "Altar", iar în versetul apare expresia "masa Domnului" [τραπέζης Κυρίoυ] Sf Pavel vorbeşte despre originea Cinei, făcând referire la întemeietorul ei, Mântuitorul Iisus Hristos: ,,Căci de la Domnul am primit ceea ce v-am dat şi vouă …” (I Cor , a) În această scurtă expresie se lămureşte clar cum este înţeleasă Tradiţia (Sfânta Tradiţie) în limbaj noutestamentar Din punct de vedere creştinesc, tradiţia sau predania are următoarele sensuri: a) acţiunea de a primi ceva de la cineva, adică fie de la Mântuitorul Iisus Hristos (I Cor , a) fie de la un alt apostol, sau ucenic al său (II Tim , ); b) acţiunea de a transmite mai departe ceva; a preda; Textul din I Cor , a conţine toate aceste trei elemente ale Tradiţiei noutestamentare: a) Sf Pavel a primit acest tezaur ,,de la Domnul” (απο του Κυριου) şi, astfel, se consideră o verigă de legătură în lanţul tradiţiei, arătând şi aici că Hristos este izvorul ei (Gal , - ) Deşi nu a făcut parte din grupul apostolilor care au participat la Cina cea de Taină, Sf Pavel s-a bucurat de o descoperire la fel de directă precum ceilalţi, iar descoperirea făcută lui de Domnul este la fel de reală şi la fel de completă De altfel, Euharistia a fost actul de cult fundamental promovat de toţi apostolii în fiecare comunitate întemeiată de ei b) Sf Pavel, asemeni celorlalţi apostoli, a transmis mai departe această Tradiţie multora, inclusiv corintenilor: ,,(…) am primit ceea ce v-am dat şi vouă (…)” (I Cor , a) La fel, în I Cor , : ,,v-am dat ceea ce şi eu am primit” c) Obiectul Tradiţiei este Hristos însuşi, el vorbind aici de Sf Euharistie, care este – după cum va arăta în continuare – trupul şi sângele Mântuitorului Iisus Hristos Apostolul, transmiţându-le învăţătura şi practica euharistică, nu făcea decât să-L transmită corintenilor pe Domnul Însuşi, ca o prezentă vie şi reală a lui Hristos în Biserica Sa Prin urmare, Cina a fost instituită de ,,Domnul Iisus în noaptea în care a fost vândut…” Este vorba de Joia Mare, când are loc Cina cea de Taină, în timpul căreia Mântuitorul a întemeiat Sfânta Euharistie Aparent, Sf Pavel nu cunoaşte un alt mod de a data Cina cea de Taină decât ,,în noaptea în care a fost vândut” Domnul ,,Noaptea” la care se referă nu este alta decât cea de dinainte de răstignire, când evangheliştii sinoptici relatează că Iisus a luat Cina cu ucenicii Săi (Mt , - ; Mc , - ; Lc , - ) Autorul aminteşte de aceea noapte din două motive principale: pe de o parte pentru că la Cina Domnului, ca şi la Cina cea de Taină, lucrează şi se predă Acelaşi Hristos Domnul, iar pe de altă parte pentru că în acea seară Mântuitorul a predat ucenicilor această Taină, spre a o săvârşi, fără ca apoi să mai adauge ceva Întâlnim pentru a patra oară în Noul Testament, cuvintele de instituire ale Sf Euharistii, cu specific paulin Textul este aproape identic cu cel din Luca , - , semn că Sf Luca, ucenic al Sf Pavel, a preluat cu fidelitate acest moment al Cinei celei de Taină, probabil inspirându-se din I Cor , b- , şi l-a fixat in Evanghelia pe care a scris-o Din textul în discuţie, se poate observa că Sf Pavel este foarte exact în exprimare şi vorbeşte ca şi când ar fi fost martor la eveniment El insistă asupra momentelor: ,,a luat pâine şi, mulţumind, a frânt şi a zis…” De unde a preluat apostolul această imagine atât de exactă? Se poate răspunde că, deşi s-a bucurat de o descoperire specială din partea Mântuitorului (Gal , ), totuşi o sursă principală a fost pentru el şi Tradiţia, viaţa cultică a Bisericii, practica ei liturgică Aceste elemente au reprezentat fundamentul pe care, mai târziu, s-a format Sfânta Liturghie Din păcate, în Noul Testament nu s-a păstrat descrierea cu mai multe amănunte a ritualului ,,Cinei Domnului”, însă practicarea Euharistiei, după modelul oferit de Mântuitotul, face parte din structura de bază a celei dintâi comunităţi creştine, formată din ,,Rămăşiţa” poporului Israel (Is , ), adunată în jurul Apostolilor (Fapte , ) Cuvintele din I Cor , b- , care concordă cu relatarea instituirii Sf Euharistii de către evangheliştii sinoptici (Mt , - ; Mc , - ; Lc , - ), ne arată că la Cina cea de Taină, Domnul a prefăcut cu adevărat pâinea dospită (αρτος) în însuşi trupul Său (σωμα), iar vinul în însuşi sângele Său, rostind pentru fiecare o rugăciune specială (ευχαριστησας) şi împărtăşind apoi cu fiecare pe ucenici De aceea, Euharistia devine în creştinism slujba de mulţumire prin excelenţă adusă lui Dumnezeu de către întreaga Biserică Relatarea paulină a Cinei celei de Taină nu exclude, ci implică acea ,,binecuvântare” pe care a arătat-o Mântuitorul asupra pâinii şi vinului, despre care scriau evangheliştii sinoptici: ,,…luând pâine şi binecuvântând, a frânt …” (Mt , ); ,,asemenea şi paharul” după ce au cinat… ” (Lc , ; I Cor , ), adică tot aşa, la fel cum procedase cu pâinea: ,,a binecuvântat şi mulţumind le-a dat lor” Această ,,binecuvântare” nu era o simplă împlinire a prescripţiei iudaice în legătură cu desfăşurarea cinei, ci era un act prin care avea loc prefacerea elementelor euharistice în trupul şi sângele Domnului În sens liturgic, binecuvântare înseamnă invocarea harului lui Dumnezeu asupra cuiva sau ceva Binecuvântarea aparţine lui Dumnezeu (Mt , ; Gal , ) şi prin ea Hristos transmite harul şi darurile Sale Nicolae Cabasila spune că ,,sfinţirea elementelor euharistice are loc în urma rugăciunii… deoarece Euharistia este la fel de mare ca şi celelalte Taine, unde rolul principal îl are rugăciunea…” ,,Mulţumirea” (Euharistia) despre care vorbeşte Sf Apostol Pavel (I Cor , ) implică: binecuvântare şi rugăciune, adică cele două elemente care au intrat în practica liturgică încă de la început, fiind prezente până astăzi Tot din pasajul euharistic din I Cor mai reiese ideea că: pe de o parte, Sf Euharistie a fost instituită în două etape distincte şi succesive (mai întâi a binecuvântat pâinea, apoi vinul), iar pe de altă parte se evidenţiază cele două momente deosebite din desfăşurarea Cinei: momentul prefacerii şi cel al împărtăşirii Fiecare dintre etapele şi momentele amintite sunt prezente în Sfânta Liturghie, Sfânta Euharistie săvârşindu-se după exemplul şi îndemnul Mântuitorului de la Cina cea de Taină: ,,Aceasta să faceţi întru pomenirea Mea” (I Cor , - ; Lc , ) Din momentul prefacerii pâinii şi vinului în Trupul şi Sângele Domnului, cele două elemente materiale încetează să mai existe De aceea, prin Euharistie, omul participă la firea omenească îndumnezeită a lui Hristos (cele două firi se păstrează unite şi neconfundate) şi intră în comuniune deplină cu Dumnezeu a Caracterul de Taină al Sfintei Euharistii La Cina cea de Taină, Mântuitorul se exprimă foarte clar şi exact: ,,acesta este (τουτο μου εστιν) trupul Meu; acesta este (τουτο μου εστιν) sângele Meu” (I Cor , ; Mt , ; Mc , ; Lc , ) În nici un caz nu se poate spune că acestea (pâinea şi vinul) ,,simbolizează”, sau ,,cuprind”, sau ,,reprezintă” trupul şi sângele Domnului, cum sunt înţelese în teologia protestantă Prin urmare, caracterul de Taină al Euharistiei este cât se poate de evident, fiind reliefat, în acest context, atât de Mântuitorul (I Cor , - ), cât şi de Sfântul Pavel (I Cor , ) b) Sfânta Euharistie – jertfa Legii celei Noi Caracterul de jertfă al Sf Euharistii este scos în evidenţă, în acest context, de două ori: o dată de Mântuitorul Iisus Hristos, care ,,mulţumind, a frânt şi a zis: Luaţi mâncaţi acesta este trupul Meu care se frânge pentru voi … Acest pahar este Legea cea nouă întru sângele Meu (…)” (I Cor , - ) şi o dată de Sf Pavel, care explică zicând: ,,Căci (γαρ) de câte ori veţi mânca această pâine şi veţi bea acest pahar,moartea Domnului vestiţi (…)” (I Cor , ) Evangheliştii sinoptici sunt mai compleţi, zicând că trupul ,,se frânge pentru voi” (Lc , ), iar sângele ,,pentru mulţi se varsă spre iertarea păcatelor” (Mt , ; Mc , ) Expresiile: ,,se frânge”, ,,se varsă”, ,,sânge”, ,,moarte”, sau ,,Legea cea nouă întru sângele Meu” şi ,,se varsă spre iertarea păcatelor” au caracter sacrificial-cultic, scoţând în evidenţă ideea de jertfă liturgică c) Sf Euharistie ,,vesteşte” moartea lui Hristos Dacă, dintre sinoptici, numai Sf Luca redă, după formula de instituire referitoare la pâinea euharistică, şi cuvintele lui Iisus: ,,Aceasta să faceţi spre pomenirea Mea” (Lc , b), la Sf Pavel acest îndemn al Mântuitorului apare de două ori, şi după formula pentru pâine şi după cea pentru pahar (I Cor , b; b) Mai mult decât atât, Apostolul ţine să explice că Sf Euharistie este o ,,vestire” a morţii (şi, desigur, a Învierii) Domnului: ,,Căci, (γαρ) de câte ori veţi mânca această pâine şi veţi bea acest pahar, moartea Domnului vestiţi, până când va veni” (I Cor , ) Potrivit acestui îndemn – poruncă primit de la Mântuitorul, Sfinţii Apostoli au înţeles că Sf Euharistie trebuie să devină o permanenţă în viaţa liturgică a Bisericii din toate timpurile, ceea ce s-a şi întâmplat Sf Euharistie se aduce ,,spre pomenirea Mea” (I Cor , - ), adică ,,spre pomenirea” Mântuitorului, Cel care a instituit-o Întâlnim aici expresia: εις τήν εμην αναμνησιν = ,,spre (întru) pomenirea Mea”, expresie care nu poate avea sensul de ,,comemorarea Mea”, ,,simpla mea amintire” Termenul de αναμνησις indică acţiunea de a readuce în memorie, a aduce aminte, a pomeni Dar, această ,,aducere aminte”, sau ,,pomenire” presupune o prezenţă reală sacramentală; prezenţa persoanei pe care o pomenim Anamneza este ,,un act în care persoana, sau fapta comemorată este făcută prezentă, actuală, este adusă actual în planul de aici şi acum” Din punct de vedere teologic, această aducere aminte (anamneză) are mai multe sensuri: ) Euharistia este o aducere aminte liturgică a Cinei celei de Taină, când Mântuitorul a întemeiat această Sfântă Taină, lăsând porunca de a o săvârşi ,,până când va veni” (I Cor , ) Pe baza acestor temeiuri, Biserica a primit puterea de a preface pâinea şi vinul în trupul şi sângele lui Hristos ) Euharistia este aducere aminte de Hristos şi lucrarea Lui, este taina şi trăirea prezenţei Fiului lui Dumnezeu care s-a coborât din cer şi S-a întrupat, pentru ca în Sine să ne înalţe la cer Euharistia ne aduce aminte de persoana divino-umană a Mântuitorului şi, mai mult decât atât, Îl re-aduce pe Hristos, real, aici şi acum ) În Euharistie, Biserica vesteşte moartea Domnului şi mărturiseşte Învierea Lui, întrucât legătura dintre Golgota şi Cina cea de Taină este neîndoielnică (Lc , ) După Nicolae Cabasila, pomenirea patimilor era mai necesară decât pomenirea altor minuni ale Domnului pentru că prin ele – şi nu prin minuni – s-a săvârşit mântuirea noastră Şi cum moartea s-a făcut spre Înviere, cele două evenimente sunt strâns unite între ele şi în anamneza euharistică Sf Liturghie nu este doar o comemorare a acestor evenimente întâmplate cândva, în istorie, ci este participarea la aceste evenimente, care devin contemporane cu noi Celebrarea Euharistiei în Biserica primară era o anamneză, sau o comemorare a morţii şi Învierii lui Hristos, dar şi un mijloc de unire a credincioşilor cu Hristos Cel prezent şi o aşteptare a venirii Lui viitoare ) Sfânta Euharistie ne aduce aminte de Împărăţia lui Dumnezeu, adică să o recunoaştem ca o realitate prezentă în mijlocul nostru, pentru că atunci, la Cina cea de Taină, Hristos a arătat-o şi a încredinţat-o (Lc , - ) Prezenţa Mântuitorului certifică prezenţa Împărăţiei lui Dumnezeu; ceea ce se săvârşeşte astăzi este ceea ce s-a săvârşit atunci, căci astăzi noi suntem adunaţi în aceeaşi împărăţie, la aceeaşi Cină săvârşită de Hristos cu ,,cei pe care i-a iubit până la sfârşit” (In , ) La Cina cea de Taină, Mântuitorul a instituit Euharistia ca Taină a Bisericii în care se descoperă Împărăţia lui Dumnezeu Masa Domnului (Euharistia) este pusă în paralelă antitetică cu masa sacrificială păgână Creştinii nu au nevoie de alte sacrificii de vreme ce au masa lor sacrificială (Taina Euharistiei) Problema cărnurilor jertfite idolilor este clarificată de Sfântul Apostol Pavel în acest fel: Pot mânca această carne, dar nu pot participa la mesele sacre idoleşti În versetul Sfântul Apostol Pavel spune clar: "Mâncaţi tot ce se vinde în măcelărie, fără să puneţi întrebări pe temei de conştiinţă, căci al Domnului e pământul şi plinirea lui" În capitolul , versetul avem concluzia acestei secţiuni: "Fiţi următori ai mei, precum şi eu sunt al lui Hristos" III Adunările liturgice şi harismele ( , – , ) În continuare continuare Sfântul Apostol Pavel dă îndrumări referitoare la cuviinţa cu care trebuie să stăm în Biserică (femeia trebuie să aibă capul acoperit în Biserică, iar bărbatul capul descoperit) Femeia este prezentată aici pe un plan inferior bărbatului, deşi în final Sfântul Pavel îndulceşte oarecum relatarea Firea însăşi (vers ) ne învaţă că este ruşinos pentru un bărbat să poarte părul lung, iar femeia, dacă poartă părul lung este spre slava ei, deoarece părul i-a fost dat femeii ca acoperământ (vers ) Problema aceasta îi stă la inimă Sfântului Pavel căci va reveni asupra ei în Epistolele pastorale Şi acolo se va referi la ţinuta femeii în Biserică cu cuvinte asemănătoare (vezi I Tim , - ) şi aici femeii i se spune să aibă o purtare corespunzătoare în Biserică şi să se supună bărbatului ei Excurs Cunoaşterea lumii îngereşti Cunoaşterea fiinţelor sensibile condiţionează şi deschide omului accesul la contemplaţia naturilor incorporate şi supra-inteligibile („Au nu ştiţi că îngerii sunt duhuri slujitoare”, cf Evrei , ) Omul duhovnicesc ştie că-n efortul său de a depăşi existenţa pământească pentru a deveni „înger în trup” este în permanenţă asistat de harul dumnezeiesc manifestat ipostatic prin îngerul păzitor al vieţii fiecăruia: „De la îngeri cade în mintea sfinţilor simţirea descoperirii oricărei taine; şi aceasta când e îngăduit de Dumnezeu să se descopere de la treaptă la treaptă, de la cea mai de sus până la cea mai de jos, şi în felul acesta când e îngăduit să ajungă ceva prin consimţirea dumnezeiască până la firea omenească, la cei vrednici din totdeauna Prin ei primesc sfinţii lumina vederii până în slăvită veşnicie, taina neînvăţată; şi ei, unii de la alţii” [Sf Isaac Sirul, Filocalia, vol , p ] Prin urmare, cunoştinţa duhovnicească se revarsă în sufletele celor vrednici în viaţa aceasta prin intermediul sfinţilor îngeri Dar ei mijlocesc ca atare această cunoştinţă atâta vreme cât progresăm şi în comuniunea cu ei, şi prin ei cu Dumnezeu în fiinţele lor străluceşte lumina dumnezeirii în funcţie de treapta pe care se află (Dionisie Areopagitul) Rugăciunea dimineţii adresată îngerului păzitor al vieţii dă expresie faptului că prin păcatele sale omul îndepărtează această lumină, căci lumina nu poate avea nici un amestec cu întunericul (cf Cor , ): „Eu, cu lenea mea (la împlinirea poruncilor) şi cu obiceiurile mele cele rele am mâniat preacurată lumina ta şi te-am izgonit de la mine prin toate lucrurile de ruşine” Sf Maxim Mărturisitorul, interpretează în mod alegoric cuvintele Sf Pavel „ femeia trebuie să aibă pe cap un semn de stăpânire din pricina îngerilor” ( Cor , ): „Şi toată femeia, adică toată deprinderea minţii active sau percepţia celei naturale sau cugetarea înţeleaptă a celei teologice, să-şi acopere capul; deprinderea activă având aşezat asupra ei discernământul raţiunii cu care să deosebească cele ce trebuiesc şi cele ce nu trebuiesc făcute; percepţia, puterea raţiunii cu care să judece cu ştiinţă cele văzute; iar cugetarea, cunoştinţa cu totul indemonstrabilă a celor mai presus de înţelegere Deci orice astfel de femeie trebuie să aibă pe bună dreptate totdeauna stăpânirea raţiunii sau supravegherea raţională asupra capului Aceasta în primul rând pentru îngeri, care văd mişcările arătate şi nearătate ale noastre şi scriu tot gândul şi toată fapta spre lauda sau spre osânda noastră în ziua înfricoşată a dării la iveală Apoi pentru cugetările conştiinţei, înţelese şi ele în mod figurat ca îngeri, care ne mustră pentru cele ce le-am săvârşit sau ne apără acum şi în ziua judecăţii în sfârşit, şi pentru îngerii răi care pândesc deprinderea, percepţia cu cugetarea noastră, ca îndată ce le văd dezvelite de discernământul, de evlavia şi de cunoştinţa raţională şi mintală, să dea năvală, făcând să se nască cele potrivnice acestora: lipsa de discernământ, de evlavie şi neştiinţa prin care demonii cei răi lucrează păcatul, rătăcirea şi necredinţa” [ Sf Maxim, Filocalia, vol , p ] Omul duhovnicesc e permanent angajat în ceea ce părinţii filocalici numesc „războiul nevăzut”, „căci nu este lupta noastră împotriva sângelui şi a trupului, ci împotriva Incepătoriilor, a Stăpâniilor, a Stăpânitorilor lumeşti, ai întunericului veacului acesta, împotriva duhurilor răutăţii din văzduhuri” (Efes , ) Aşadar, Cel care împărtăşeşte cunoaşterea duhovnicească nu percepe doar o anumită realitate nevăzută, ci, mai mult, e permanent confruntat cu ea Sf Grigorie Sinaitul avertizează pe cei contemplativi asupra faptului că „stăpânitorul văzduhului năvăleşte asupra lor făurind năluciri, ca unul ce este aproape de latura raţională şi înţelegătoare, împreună cu duhurile răutăţii din văzduh” [ Filocalia, vol , p ] Se pune întrebarea: Ce scop au aceste încercări, de ce sunt îngăduite ele? Răspunsul dat în unanimitate de Sfinţii Părinţi arată că ele ţin de aşa-numita „certare” sau „încercare” prin care se întăreşte şi se probează credinţa: „Luptătorii sunt încercaţi să-şi sporească puterea lor; cei încrezuţi sunt încercaţi pentru ca din cele cei vatămă să înveţe să se păzească pe ei, cei adormiţi sunt încercaţi pentru ca să fie ajutaţi să se trezească; cei depărtaţi de Dumnezeu sunt încercaţi pentru ca să se aproprie de El; cei ai lui Dumnezeu sunt încercaţi pentru ca să se sălăşluiască cu îndrăznire în casa Lui” „însă a le răbda (aceste încercări), nu stă în puterea noastră ( Cor , ), căci de unde ar avea vasul de lut puterea să oprească curgerea apei, dacă nu l-ar întări focul dumnezeiesc?” [Monahii Calist şi Ignatie Xanthopol, Filocalia, vol , p ] Pe scurt, încercările sunt manifestări pedagogice, îngăduite de Dumnezeu „ca să nu ne lăsăm covârşiţi de satana, căci gândurile lui nu ne sunt necunoscute” ( Cor , ) Împotriva acestor gânduri credinciosul trebuie să se întărească în adevăr, mintea să se sălăşluiască deplin în Adevărul dumnezeiesc pentru că ea nu poate fi, cum spune Diadoh al Foticeii „un sălaş comun al lui Dumnezeu şi al diavolului” [Filocalia, vol , p ] Sf Pavel îndeamnă pe cei din Efes: „staţi deci bine încingându-vă mijlocul vostru cu adevărul şi îmbrăcând platoşa dreptăţii (adică, lucrând faptele virtuţilor care se nasc din împlinirea poruncilor divine) şi încălţându-vă picioarele spre gătirea Evangheliei păcii, luând peste toate pavăza credinţei, întru care veţi putea stinge toate săgeţile cele aprinse ale vicleanului; luaţi coiful mântuirii şi sabia Duhului, care este cuvântul lui Dumnezeu” (Efes , - ) Partea a doua a capitolului , începând cu versetul tratează o altă problemă disciplinară, legată de săvârşirea Sfintei Euharistii În Corint nu se practicau mesele agapice ca la Ierusalim Credincioşii îşi aduceau fiecare de mâncare, iar aici trebuiau să o împartă Masa aceasta nu avea rostul de a te sătura ci de a realiza comuniunea între creştini Printre conflictele ivite se numără şi problema Cinei Domnului, cu abuzurile ce însoţeau cinarea în Biserică, derulate pe fondul diviziunilor sociale dintre bogaţii şi săracii din Corint Biserica îşi încetăţenise obiceiul Cinei Domnului, însă modul în care se desfăşura, l-a determinat pe Sfântul Pavel să nege că această masă a comunităţii, mai poate fi numită sub genericul „Cina Domnului” ( Cor , ) Dat fiind faptul că, întâlnirile liturgice se derulau în casele celor înstăriţi, fiindcă doar ei puteau să le găzduiască, precedând sinaxa Euharistica, ele se transformau în adevărate ospeţe (însă aceasta doar pentru unii dintre ei), cei bogaţi perpetuând astfel practicile lumii seculare, păcătuind prin îmbuibarea lor faţă de fraţii şi surorile lor mai sărace Un lucru este clar, acest exces din partea celor luxurianţi, articulat de sentimentele de invidie ale celor săraci ( Cor , ), îl fac pe Sfântul Pavel să definească lucrurile acestea drept incompatibile cu natura scopului mesei, compromiţând atmosfera de sărbătoare pascală, şi de asemenea evenimentul koinoniei ( , - ) Se pare că aceşti creştini din Corint au uitat că aparţin pe lângă această lume materială, şi lumii spirituale în care Hristos Se manifestă deplin, de aceea Sfântul Pavel îi cheamă să privească „lucrurile nevăzute” ( Cor , ) iar închinarea lor să evadeze în transcendent, regăsindu-se înnoită în iubirea lui Hristos Noul Testament transmite patru pericope în care ne este prezentată instituirea Cinei (Matei , - ; Marcu , - ; Luca , - ; Cor , - ), după cum se observă, la sinoptici aceste relatări îmbracă un contur biografic, în timp ce în contextul paulin, cuvintele de instituire ale Cinei sunt aduse pe fondul mustrării comunităţii din Corint, în încercarea de-a corecta derapajele ivite Pe întreg fundalul discursului euharistic paulin din ( Cor ) se poate observa sublinierea caracterului de jertfă a Sfintei Împărtăşanii, însă descrierea cea mai plastică vine abia în secolul IV prin gura Sfântului Vasile cel Mare, care în anaforala sa liturgică amintea despre Sfânta Împărtăşanie ca fiind „jertfă duhovnicească şi fără de sânge” preînchipuind mielul pascal al Vechiului Testament Tot într-o rugăciune euharistică, probabil gândindu-se la împărtăşirea cu nevrednicie a celor din Corint, implora ajutorul Sfântului Duh pentru a se uni cu Hristos prin Euharistie, fără de osândă însă: „ Dă-mi până la suflarea cea mai de pe urmă, fără de osândă să primesc părticica Sfintelor Tale Taine spre împărtăşirea cu Duhul Sfânt, ca merinde pentru viaţa de veci” Sfântul Grigorie de Nyssa, înţelegând şi el caracterul sacrificial al Cinei Domnului, şi probabil luând învăţătură dreaptă de pe urma comportamentului duplicitar al celor dojeniţi de Sfântul Pavel, spunea: „De aceea, privind către Cel ce S-a adus pe Sine dar şi jertfă lui Dumnezeu, devenind Paşte, ne vom înfăţişa şi noi înşine lui Dumnezeu ca jertfă vie, sfântă şi bineplăcută, făcând din viaţa noastră un cult de continuă adorare lui Dumnezeu” Sfântul Ioan Gură de Aur comentând în sec IV textul nostru studiat, se întreba cum poate fi această masă a binecuvântării un motiv de judecată pentru unii Şi răspunde tot el: “Nu prin propria ei natură, ci prin voinţa celui care se apropie, astfel că, taina devine mobil al judecăţii pentru cel care se împărtăşeşte cu nevrednicie” Vedem că totuşi, deşi au trecut aproape trei secole de la data redactării textului paulin, mesajul nu îşi pierde din forţă, problema vredniciei rămânând în picioare, iar influenţa textului respiră tot mai viu în Biserică Sfântul Dionisie Areopagitul, scria în (sec V-VI) în lucrarea sa „Despre ierarhia bisericească” capitolul I, despre Sfânta Euharistie ca fiind capul tuturor riturilor celebrate, săvârşind în chip sacru adunarea celui iniţiat cu Hristos, desăvârşind comuniunea lui cu Dumnezeu De fapt ceea ce spune Dionisie, este o reinterpretare a ceea ce afirma Pavel în ( Cor , - ) Iar cuviosul Teodor Studitul (sec IX) într-o celebră cateheză a sa, comentând textul nostru ( Cor , - ), mustra cu blândeţe însă, moravurile celor din obşte de-a se înghesui la celelalte Taine, însă neglijând Liturghia şi implicit împărtăşirea Dar adaugă la sfârşit că nu-i mustră pentru nepăsarea lor, precum o face Sfântul Pavel la adresa corintenilor, ci îi îndeamnă spre trezvie şi spre conştientizarea Euharistiei ca fiind Pâinea care ne umple de Viaţă Ca să rămânem pe acest filon, aş mai adăuga mărturia Sfântului Simeon Noul Teolog (sec X-XI) care vorbeşte despre o împărtăşire continuă cu lacrimi şi cu străpungerea inimii de fiorul pocăinţei, şi care nu este de fapt decât inima mesajului Sfântului Pavel, el corectând problemele ce însoţeau fondul derulării Cinei Domnului, printr-un îndemn la pocăinţă (δοκιμαζέτω δε άνθρωπος έαυτον) Cuviosul Grigorie Sinaitul în (sec XIV) spunea despre sfântul potir (poterion) că este beţia extatică a Duhului spre contemplare, sau că el este paharul îndumnezeirii, a lepădării minţilor fireşti Arhiepiscopul Simeon al Tesalonicului (sec XV) completându-l pe Grigorie subliniind măsura îndum- nezeitoare a Sfintei Euharistii, spunea: „ iar scopul Său era ca noi să ne împărtăşim de îndumnezeirea (theoseos) Lui, a făcut-o în acest mod pread- umnezeiesc şi mai presus de cuvânt/raţiune, amestecându-Se pe Sine Însuşi în cele cu care ne hrănim şi adăpăm, fiind pretutindeni şi prefăcând cu putere dumnezeiască - întrucât e atotputernic - pâinea şi paharul în Trupul şi Sângele Lui Prin acestea Se frământă şi Se amestecă cu noi ” Sfântul Nicodim Aghioritul citându-l pe Sfântul Nicola Cabasila (sec XIV), scria în anul în lucrarea sa „Exerciţii duhovniceşti”, că Sfânta Euharistie este cu mult mai mult decât putem noi înţelege, împărtăşirea cu Hristos este icoana întregii economii a Întrupării şi cuprinde în sine atât naşterea Domnului cât şi Răstignirea, Învierea, Înălţarea dar şi cea de-a doua venire; Euharistia poartă chiar prefigurarea fericirii noastre viitoare când ne vom uni în mod deplin cu Dumnezeu Arhimandritul Sofronie Saharov, unul din marii asceti ai (sec XX), vorbind despre marea taină a Euharistiei, spunea că Pâinea cea văzută, fără a-şi schimba fenomenologic substanţa cea vizibilă, devine fiinţial o altă realitate, una duhovnicească, iar noi primim Trupul şi Sângele lui Dumnezeu nu ca trup omenesc sau sânge omenesc, ci sub forma Pâinii şi a Vinului Privind Pâinea, noi de fapt contemplăm Trupul lui Dumnezeu însuşi În concluzie, tradiţia Bisericii a păstrat cu sfinţenie învăţătura revelată a Sfântului Pavel ( Cor , ) potrivit căreia pâinea şi vinul euharistic sunt doar o anticameră a unei alte realităţi, una hristocentrică, de care ne putem împărtăşi cu vrednicie numai în comuniune cu Hristos şi cu semenii noştri Mai mult decât atât, sfânta taină a Euharistiei, cuprinde şi o dimensiune eshatologică şi recapitulativă prin însăşi unirea noastră în mod real cu Hristos: Trupul şi Sângele Lui devenind, nu simbolic, trupul şi sângele nostru, iar trupul şi sângele Bisericii devenind Trupul şi Sângele Lui (Efeseni , - ) - prin aceasta dovedindu-se constituţia teandrică a Bisericii Urmează redarea formulei de instituire a Tainei Sfintei Euharistii Cuvintele de instituire sunt prezentate ca o tradiţie care vine de la Domnul Însuşi: "Fiindcă eu de la Domnul am primit ceea ce v-am predat şi vouă: Că Domnul Iisus, în noaptea în care a fost vândut, a luat pâine şi, mulţumind, a frânt şi a zis: Luaţi, mâncaţi; acesta este Trupul Meu cel ce se frânge pentru voi Aceasta să faceţi spre pomenirea Mea" (vers şi ) În versetul b apare cuvântul "pâine" [αρτoς] Pentru a patra oară în Noul Testament se foloseşte cuvântul αρτoς când e vorba de Taina Euharistiei (de trei ori în Evangheliile Sinoptice şi o dată aici) Relatarea din I Cor , şi urm se aseamănă foarte mult cu relatarea din Evanghelia după Luca (J Jeremias "Învăţătura Euharistică a lui Iisus" sau "Cuvintele Euharistice ale lui Iisus") Tradiţia care vine de la Domnul Iisus, este o tradiţie pe care o dă credincioşilor, apoi adaugă în versetul caracterul anamnetic al Euharistiei: "Fiindcă ori de câte ori veţi mânca pâinea aceasta şi veţi bea paharul acesta, moartea Domnului o vestiţi până când El va veni" Aşadar, prin Euharistie noi ne împărtăşim din eshaton, Euharistia este "punte" între timp şi eshaton Euharistia e numită "merinde" pe calea vieţii veşnice într-o rugăciune înainte de împărtăşanie Versetul prezintă necesitatea pregătirii în vederea primirii Euharistiei Sunt date aşadar fundamentele unei discipline în acest scop (singurul loc în Noul Testament) Punctul central al textului din Cor , - este legat de sentimentul vinovăţiei faţă de Cina Domnului, amendarea lui άναξίως („nevrednicie”) din v ca luare de poziţie, coroborată cu ideea de culpabilitate din v , fac din mărturia apostolului un cuvânt cu greutate, fie că ένοχος („vinovat”) întâlneşte genitivul persoanei, fie că se referă la obiectul acţiunii Apropierea de împărtăşanie trebuie să fie precedată de curăţenia conştiinţei, fiindcă nu ne este iertat a ne atinge de aceste Sfinte Taine având în noi pofte necuviincioase, adică pofte trupeşti şi alte păcate de căpetenie, iar mai important, credinciosul nu trebuie să stea cu nepăsare şi obrăznicie în faţa lui Hristos Cel euharistic Fiindcă tot datorită unei astfel de împotriviri pleacă şi greşeala lui Iuda Iscarioteanul, nevrednicia lui fiind dozată şi de dorinţa trădării învăţătorului său, urmările împărtăşirii lui cu maximă nevrednicie din Trupul şi Sângele Domnului, fiind soldate cu moartea De aceea am putea spune că el practic este primul nefericit şi primul vinovat care-a atras asupra sa judecata lui Dumnezeu, făcându-se prin aceasta un typos a ceea ce se va întâmpla la Corint, şi prin aceasta, a tuturor celor care prin nepăsarea lor, împărtăşindu-se cu nevrednicie, înjosesc Trupul şi Sângele Domnului, darul nostru cel mai de preţ El este părintele tuturor celor morţi din punct de vedere spiritual, şi care, ca şi cum aceasta nu ar fi îndeajuns, mai au şi obrăznicia să se apropie de Sfântul Potir, nemaiţinând seamă de interdicţia duhovnicului, de starea lor nepotrivită, într-un cuvânt, nemaiţinând seama nici de Mântuitorul Iisus Hristos Teologia mesajului paulin este evidentă: cel ce vine spre împărtăşire, trebuie să se apropie cu maximă reverenţă şi teamă de Trupul ce urmează a fi consumat, ne spune şi Sfântul Ambrozie, pentru că în cazul celor din Corint, aminteşte Pavel ( , ), întâlnirile lor erau mai mult distructive decât constructive Cine mănâncă Trupul euharistic cu vrednicie, trece dincolo de moarte, ea nemaiputându-i devora viaţa, însă în cazul iscarioteanului, în loc să învingă el moartea consumând „pâinea vieţii” (Ioan , ), moartea îl mănâncă pe el (Ioan , ) datorită nevredniciei sale [Înainte de aceasta, Domnul îi dăduse deja cinstea cea mai mare lui Iuda de a-i spăla picioarele, iar prin chemarea la împărtăşire, Iisus îl chemă pentru ultima oară pe iscariotean de partea milostivirii dumnezeieşti; însă acesta, mistuit de cea mai neagră decizie, refuză categoric să iasă din sine, din egocentrismul caracteristic, închizându-şi inima în faţa chemării divine, şi făcându-se astfel omul satanei Andre Scrima, Comentariu integral la Evanghelia după Ioan, trad de Monica Broşteanu şi Anca Manolescu, Editura Humanitas, Bucureşti, , pp - ] Şi aceasta, spune Olivier Clement, pentru că sângele nostru necurat unindu-se cu Sângele cel sfânt, poate cauza moartea Despre această taină a unirii vorbeşte şi P Nellas interpretându-l pe Sfântul Nicolae Cabasila, însă mutând accentul pe ideea Euharistiei ca prefigurare a evenimentului viitor al recapitulării noastre în Hristos Tocmai datorită acestei intenţii a lui Hristos de-a ne replămădi în structura noastră ontologică prin consumarea Trupului şi Sângelui Său, survin pedepsele de ordin paliativ pentru cei care, din ignoranţă se împărtăşesc cu nepăsare, în baza unui climax stereotipic Că Sfântul Pavel oferă o dimensiune sacramentală Cinei Domnului, vedem şi din reacţia sa împotriva celor bogaţi şi nevrednici, care prin faptele lor ofensează Trupul (σώμα - v ) lui Hristos, iar cu ocazia aceasta spulberând şi eventualele confuzii prin care unii confundau Euharistia cu o simplă masă Că nu este doar o simplă masă, ne-o spune şi Sfântul Iustin, subliniind faptul că, acestea nu le consumăm ca pe-o mâncare şi-o băutură comună, ci în modul în care am învăţat de la Hristos, hrana euha- ristică vine de la El datorită unui cuvânt de rugăciune, hrănind sângele şi trupul nostru, fiindcă Iisus Trup S-a făcut // Charles Munier, „Justin, Apologie pour les chretiens”, coll Sources Chretiennes, vol , Les Editions du Cerf, Paris, , p - // Primirea cu nevrednicie a Tainei Euharistiei atrage după sine pedeapsa lui Dumnezeu Creştinul cere lui Dumnezeu, după ce s-a împărtăşit să-i fie Euharistia spre sănătate, spre bucurie şi spre veselie şi să nu-i fie spre judecată sau spre osândă Primirea Euharistiei este precedată de spovedanie: "Să se cerceteze dar omul pe sine şi aşa să mănânce din Pâine şi să bea din Pahar" Expresia έσθίει και πίνει μή διακρίνων το σώμα („mănâncă şi bea fără a discerne Trupul”) din v , restaurează sensul de vinovăţie, punctând adevărata problemă a corintenilor: ignoranţa şi indiferenţa faţă de Sfânta Euharistie şi implicit de caracterul ei sacrificial În sensul acesta, creștinii trebuie să recunoască ceea ce diferenţiază de fapt hrana obişnuită de cea euharistică, urmărind unicitatea lui Hristos, Care Se diferenţiază de toţi ceilalţi, prin faptul că Se dăruieşte ca jertfă de împăcare; participarea la Cina Domnului prin identificarea fiecăruia în parte cu Moartea şi Învierea Sa, va produce transfigurarea corintenilor după modelul Hristos, aceasta fiind de fapt cea de-a doua ţintă a Sfântului Pavel Aceşti creștini ignoranţi atrăgeau prin comportamentul lor, judecata lui Dumnezeu asupra întregii comunităţi, fapt concretizat prin boli, neputinţe şi chiar moarte Însă repetând aceleaşi idei în vv - , Sfântul Pavel reuşeşte să imprime o turnură pozitivă conceptului de krino: dacă ar fi fost puţin mai atenţi, ar fi evitat această judecată a lui Dumnezeu (neputinţa şi moartea), în orice caz, judecata aceasta temporală trebuie acceptată ca o măsură pedagogică, care s-ar putea să-i cruţe la judecata finală (v ) Din acest context, deducem următoarele: pentru a lua Cina Domnului cu vrednicie, respectiv întru sănătatea şi mântuirea sufletului, toţi creştinii, atât cei bogaţi cât şi cei săraci, trebuie să fie una întru Hristos, îndeobşte binecuvântaţi, şi nu în ultimul rând, să adopte un comportament corespunzător chemării lor de fii ai lui Dumnezeu Prin construcţia δια τούτο Sfântul Pavel arată deznodământul dureros al acţiunilor duplicitare şi iresponsabile: άσθενεΐς („bolnavi”); άρρωστοι („neputincioşi”) şi κοιμωνται („au murit”) Prin urmare, Sfânta Euharistie poate deveni o posibilă cauză a bolilor şi slăbiciunilor noastre, pentru unii ea poate genera chiar moartea, atâta timp cât ne apropiem cu nesimţire şi fără spovedanie de Sfântul Potir Neglijând asprul proces de conştiinţă impus, luând Trupul şi Sângele Domnului lipsiţi fiind de vrednicia pe care doar părintele duhovnic o poate constata la modul cel mai obiectiv, nu facem altceva decât să întindem şi noi spre Sfântul Potir (Matei , ), bucata trupului nostru muşcat de patimi, lăsând uşa deschisă astfel, stăpânirii diavolului (Ioan , ), care va şti să ne suspende cu o legătură de frânghie, deasupra gheenei Pentru protestanţi Euharistia nu e jertfă şi preotul prin urmare nu este jertfitor Ei refuză şi una şi cealaltă, fiind "consecvenţi" în rătăcirea lor Preotul are un har, o consacrare sacramentală în acest sens Preotul oprindu-l pe credincios de la Împărtăşanie îl ajută nu îl pedepseşte Teologia Cinei Domnului ce transpare din problema dezbătută de marele apostol în ansamblul ei, se înscrie pe linia unor patru mari direcţii: a Cina Domnului este o masă de pomenire, în amintirea patimilor şi a morţii lui Iisus, poruncă clară dată de Mântuitorul în seara Cinei de Taină (Luca , ; Cor , - ); b Cina Domnului este noul legământ ce face referire la Sângele Domnului vărsat pe Cruce, context în care Hristos este gazda mesei asigurând comuniunea în chipul Pâinii şi a Vinului; c Cina Domnului este cuvântul de mulţumire adus de credincioşii Bisericii Capului ei - Hristos (Efeseni , - ) pentru că mulţumirea câştigată prin Jertfa de la Golgota cât şi comuniunea legământului încheiat cu Dumnezeu, se află în Sfânta Euharistie; d nu în ultimul rând, Cina Domnului este o masă festivă, celebrarea Euharistiei se derulează în cadrele oferite de Sfânta Liturghie, care actualizează masa de pomenire, a legământului, a dragostei, a comuniunii, a mulţumirii şi a nădejdii eshatologice Harismele (capitolele - ) Începând cu capitolul Sfântul Apostol Pavel dezbate o altă problemă La Corint existau manifestări haotice ale harismaticilor Sfântul Pavel demonstrează că harismele sunt "una", pentru că toate provin din acelaşi izvor: Sfântul Duh (vers ) Nimeni nu poate spune Domn este Iisus Hristos" decât numai în Duhul Sfânt (vezi Epistola către Efeseni) Se dau în continuare două liste de harisme (nevrând să le epuizeze pe toate) Se face distincţie între "har" şi "dar" Harismele fac parte din darurile speciale ale Sfântului Duh Rolul harismelor în Biserică este complementar În versetul apare imaginea Bisericii ca "trup al lui Hristos" (această imagine a Bisericii apare de treisprezece ori în Noul Testament) În finalul capitolului sunt pomeniţi: apostolii, proorocii, învăţătorii, taumaturgii, cârmuirile, felurile limbilor Prin glossolalie nu zideşti Biserica ci o tulburi Pentru corinteni glossolalia era de mare importanţă Sfântul Apostol Pavel va dezbate această problemă în capitolul În Biserica primară exista tendinţa de a subordona ierarhia sacramentală, ierarhiei harismatice De aceea în Didahie (Învăţătura celor doisprezece Apostoli) lucrurile sunt puse la punct Harismele toate au acelaşi izvor Toate vin de la Acelaşi Duh Sfânt Slujirile în Biserică sunt complementare, aşa cum este rolul mădularelor într-un trup În Epistola I-a către Corinteni avem cea mai dezvoltată pericopă paulină privind imaginea Bisericii ca "Trup al lui Hristos" Răspunzând unei situaţii pe care nu o aprobă, Sfântul Apostol Pavel îşi permite să facă o ierarhizare a harismelor (vers - ) În finalul capitolului Sfântul Pavel le face corintenilor îndemnul de a "râvni la darurile cele mai bune", subliniind rolul lor la zidirea Bisericii În capitolul Sfântul Pavel va zice: "Toate spre zidire să le faceţi" şi va sublinia rolul ierarhiei sacramentale de a controla aceste manifestări Excurs Har, harisme, dar „Har” Noul Testament vorbeşte des şi în mod deosebit de „harul” mântuitor şi îndumnezeitor şi de „slujirile” lui Hristos, împărtăşite de El apostolilor şi ierarhiei bisericeşti de după ei, cum şi de „harismele” diferite ale Duhului Sfânt, cu purtătorii lor, deşi, şi unele şi altele sunt deopotrivă „lucrări” sau „energii” ale lui Dumnezeu (I Cor , - ), sau ale Sfintei Treimi De lucrarea necreată a harului se împărtăşesc toţi sfinţii, care „se fac cunoscuţi numai din har şi se vor arăta atât de mult ca fiind din Acela, pe cât de mult S-a împărtăşit, întrupându-Se, Dumnezeu Cel prin fire, de slăbiciunea noastră, măsurând, cum singur El ştie, cu golirea Sa (chenoza) îndumnezeirea prin har a celor mântuiţi” Şi tot prin har se învrednicesc cei ce au dus „viaţa în Hristos” a moşteni împărăţia lui Dumnezeu, sau bunătăţile pe care le are El prin fire Atât harul cât şi harismele apar purtate şi exercitate mai întâi de Mântuitorul Hristos şi împărtăşite de El Apostolilor şi celor şaptezeci Proprietatea harului este aceea de a sfinţi, a curăţi de păcate, de a restaura, a înfia, sau îndumnezei (Ioan , ; II Petru , ) şi a duce la viaţa veşnică şi slavă Acest fapt reiese şi din diferitele expresii, ca: „harul lui Dumnezeu” (de ori); „harul Domnului nostru Iisus Hristos” (de ori), sau, arătând provenienţa şi originea lui, harul „de la Dumnezeu Tatăl şi de la Domnul nostru Iisus Hristos” (de ori) De remarcat că din cele de ori în care se întâlneşte termenul „har” χάρις în Noul Testament, niciodată nu se află atribuit Duhului Sfânt, deşi şi harul ca şi harismele sunt lucrări comune Sfintei Treimi Uneori însă prin „Duhul” (Sfânt), se înţelege însuşi harul Astfel prin expresia: „duhul harului” (Evr , ), Sfântul Ioan Hrisostom înţelege „Duhul lui Hristos”, iar cei care-L batjocoresc sau defaimă „batjocoresc pe Fiul lui Dumnezeu” Iar Teofilact al Ohridei vede în „duhul harului” pe „Duhul Sfânt" Uneori termenul „har” se întâlneşte alături de „harismă” (I Petru , ), sau alături de „dar” (Rom , ) sau folosiţi toţi trei termeni în aceeaşi frază, ca în Romani ( , ) etc În acest text ca şi în cele următoare harul este pus în opoziţie cu păcatul, şi cu urmările lui „Dar nu este cu greşeala cum este cu harul (harisma), căci dacă prin greşeala unuia (Adam) cei mulţi au murit, cu mult mai mult harul (Χάρις) lui Dumnezeu şi darul Lui a prisosit asupra celor mulţi prin harul (ή χάρις) unui singur Om, Iisus Hristos” (Rom , ) Aici şi în v se foloseşte termenul „Χάρισμα" în loc de Χάρις Comentatorii noi ai Epistolei către Romani respectă aici fiecare termen Astfel, Lagrange traduce pe „Χάρισμα" prin „don gratuit”, pe „Χάρις" prin „la grace” şi pe „δωρεά" prin „le don” Iar comentatorul român, Gheorghiu traduce „Χάρισμα” prin „har”, „Χάρις” prin „graţia” (lui Dumnezeu), şi „δωρεά” prin „dar” După el „Χάρισμα” este „tot complexul de binecuvântări şi daruri pe care le-am primit fără a ne fi învrednicit”; iar termenul „δωρεά” exprimă darul mântuirii şi al împăcării noastre cu Dumnezeu, pe care ni l-a dat gratuit Iisus Hristos” Ce ne spun Sfinţii Părinţi şi teologii ortodocşi despre lucrarea harului ? Dionisie Areopagitul numeşte „dumnezeire subordonată” (θεότης όφειμένη) harul ce ni se dă (prin Sfintele Taine) din izvorul cel neîmpărtăşibil al dumnezeirii „Când numim ascunsul cel mai presus de fiinţă, Dumnezeu, Fiinţă, Viaţă, Lumină, Cuvânt, - zice el - înţelegem puterile emise din El, la noi, puteri îndumnezeitoare ( ) Ele se numesc lucrările lui Dumnezeu, ca fiind făcute în relaţie cu lumea şi omul şi în folosul lor Cel care se îndumnezeieşte, deşi are început după natură, devine fără de început şi fără de sfârşit, după har, dovadă că harul, îndumnezeitor e necreat” Sf Chiril al Ierusalimului spune că datorită harului: „îl numim pe Dumnezeu Tată, nu pentru că am fost născuţi prin fire de Tatăl Cel din ceruri ci pentru că am fost mutaţi, datorită harului Tatălui, din robie la înfiere” Sfântul Atanasie cel Mare spune: „Când suntem numiţi părtaşi de Hristos şi părtaşi de Dumnezeu, se arată Mirul (harul Mirungerii) şi pecetea care nu e din firea celor făcute” Iar Sfântul Vasile cel Mare îndeamnă: „să ne facem prin Duhul Sfânt părtaşi ai harului lui Hristos, să fim fii ai luminii, să ne împărtăşim de slava veşnică” Teofilact explică şi felul cum are Hristos dumnezeirea şi cum o transmite credincioşilor, astfel: „Credincioşii, care au primit dumnezeirea prin har (θεότης Xapης) sunt dumnezei (prin har), pe când Hristos este Dumnezeu prin fiinţă şi prin fire (ουσία και φύσει), dar nu făptură El a dat îndumnezeirea altora, către care a fost cuvântul lui Dumnezeu, dar El (Hristos) nu se îndumnezeieşte pe Sine, prin har” Cei în care trăieşte Hristos - zice Sf Maxim - „nu mai poartă în ei viaţa temporală care are început şi sfârşit, ci pe cea dumnezeiască şi eternă a Cuvântului, (Hristos) sălăşluit în ei Acesteia îi mai zice şi „îndumnezeire nefăcută” (άγένητοζ θέωσις) ca una ce nu are propriu început, ci se iveşte în noi în mod neînţeles” De asemenea, Sfântul Ioan Hrisostom lămureşte că „prin dumnezeiescul Botez omul s-a făcut spre duh de viaţă făcător (I Cor , ) ( ) căci fără însuflarea harului dumnezeiesc, plin de viaţă, sufletul este mort” Harul este totodată şi cel din care odrăslesc toate harismele dăruite de Dumnezeu, prin Duhul Sfânt, ca urmare a jertfei răscumpărătoare a lui Hristos şi ca „daruri de împăcare” cu Tatăl ceresc Căci „la baza tuturor darurilor stau harurile Tainelor Harurile sunt lucrări mântuitoare săvârşite de Duhul în toţi oamenii pentru mântuirea lor, lucrări ce se imprimă în ei ca puteri ( ) La începutul tuturor darurilor stă un har primit printr-o Taină Din colaborarea omului cu harul răsar diferite daruri, corespunzătoare capacităţilor lui naturale” Fiindcă „Hrisos se află în toate Tainele ( ) dar în fiecare din Taine este de faţă în alt chip”, prin harul deosebit acordat Şi fiindcă harul odrăsleşte harismele trebuie făcută deosebirea între El şi ele, evitând confuzia Distincţia dintre har şi harisme se face clar în Noul Testament şi la Sfinţii Părinţi tâlcuitori ai textelor respective, ca şi aceea dintre purtătorii harului şi cei ai harismelor-haritofori şi harismatici De aceea, s-a spus pe bună dreptate, că „Nu trebuie pierdută din vedere niciodată distincţia dintre harisme şi harul preoţiei, pe care Biserica patristică a făcut-o şi a păstrat-o De asemenea, nu trebuie nesocotită distincţia nici între harul Tainelor şi darurile Duhului Căci „una este lucrarea Botezului, alta este lucrarea Tainei Mirungerii, alta este a Euharistiei, alta este lucrarea harului în Taina Hirotoniei, deşi harul este unul, izvorând din fiinţa lui Dumnezeu cel în Treime, de la Tatăl, prin Fiul în Duhul Sfînl, fără să se despartă de Dumnezeu prin Taine, dar realizând o străpungere a prezenţei lui Dumnezeu, până în fiinţa credinciosului, şi o unire a lui cu Dumnezeu-Tatăl, prin Hristos şi Duhul Sfânt Darurile (harismele) sunt rodirea harului Duhului, în cei care s-au împărtăşit de acest har, prin vreuna, sau prin mai multe, din Tainele Bisericii” Iconomi ai Harului „Sunt harisme (daruri) deosebite, dar acelaşi Duh Şi slujiri sunt deosebite, dar e acelaşi Domn (Hristos) Şi lucrări deosebite sunt, dar e acelaşi Dumnezeu, Care lucrează toate în toţi” (I Cor , - ) Din cele arătate mai înainte s-a văzut că harul este general, pentru că se acordă tuturor celor ce cred şi se încorporează Bisericii prin Botez, Mirungere şi Euharistie De harul celorlalte Taine nu se folosesc însă toţi, pentru că nu toţi se spovedesc, nici nu se căsătoresc toţi, sau trăiesc în concubinaj, din punct de vedere religios, deci nelegiuit; şi nici toţi bolnavii nu cheamă pe preoţii Bisericii ca să se roage pentru ei şi a le săvârşi Taina Sfântului Maslu (cf Iacob , - ) Nici harul preoţiei speciale, prin hirotonie, nu se dă tuturor, ci numai celor pregătiţi în mod deosebit din punct de vedere moral şi intelectual şi mai ales dacă au vocaţie pentru preoţie Harisme Este evidentă deci prioritatea harului şi dependenţa harismelor de el şi unul şi celelalte harisme transmise Bisericii Noul Testament vorbeşte de nenumărate harisme, fiindcă se spune că: „Fiecare are de la Dumnezeu harisma (darul) său” (I Cor , ), ba chiar şi fecioria este sortită harismă ca şi căsătoria (v - , - ) Dar Cuvintele har (Χαρι, gratia) şi dar (δωρον, donum) sunt termeni des întrebuinţaţi în limbajul teologic, ca şi în vorbirea curentă a credincioşilor Lucrul acesta este întru totul firesc, deoarece noţiunile har şi dar reprezintă elemente esenţiale din cuprinsul dogmei soteriologice şi pnevmatologice Actualizarea harului în Biserică sau în membrii ei se arată prin aşa-anumitele daruri ale Sfântului Duh sau duhuri Diferenţa între Biserică şi membrii ei, în această privinţă, este că Biserica are întotdeauna toate darurile, chiar dacă nu toate sunt pe deplin actualizate, iar credincioşii se bucură de unele sau de altele dintre daruri, potrivit însuşirilor lor naturale În privinţa raportului dintre har şi daruri se pot desprinde anumite concluzii: Şi harul şi darul sunt de la Dumnezeu, prin lucrarea Sfântului Duh Astfel că, avându-se în vedere unitatea izvorului lor şi energia din ele, între har şi dar nu e o deosebire de natură, ci una esenţial funcţională şi de efecte: harul este energie divină care lucrează cu intenţie mântuitoare, iar darul, prin el însuşi, nu este mântuitor, ci, în general, potenţează şi înalţă capacităţile naturale; Fiind mântuitor, harul se împărtăşeşte în mod obişnuit numai în Biserică, organul mântuirii, pe când darul, deşi tot al Duhului Sfânt, nu e limitat la aria Bisericii; Ordinar, harul se împărtăşeşte prin Sfintele Taine şi, după a lui Dumnezeu dispoziţie, lucrează în mod necesar; iar darul apare în taine numai ca scop şi efect secundar sau accesoriu şi se poate împărtăşi şi pe alte căi Sfântul Apostol Pavel ne prezintă patru liste de harisme (Rom , - ; I Cor , - ; I Cor , - ; Efes , ), dar nici aceste liste nu le cuprinde pe toate Harismă este şi rugăciunea şi smerenia şi dragostea, bunătatea, credincioşia, blândeţea şi milostivirea, etc În capul listei de daruri duhovniceşti din , - apar două harisme al căror nume este cel puţin enigmatic pentru noi: cuvântul înţelepciunii (logos sofias) şi cuvântul cunoştinţei (logos gnoseos) Acest aspect enigmatic al lor rezidă mai cu seamă în faptul că astăzi nu ne mai sunt cunoscute aceste harisme în lucrarea lor cel puţin sub această denumire Scrierile exegetice ale Părinţilor ad loc se rezumă fie să deplângă lipsa sau împuţinarea harismelor în prezent faţă de vremurile apostolice, fie să le definească în treacăt Sf Chiril al Alexandriei este primul exeget sistematic al Scripturii care, după ştiinţa noastră, a încercat o definire a celor două harisme: “Cuvântul înţelepciunii, după cât mi se pare mie, este cel care întru deschiderea gurii e uşor la ivire şi curgător Cuvântul cunoştinţei îl au unii dintre noi care nu au îndemânare la vorbire şi nu pot cu uşurinţă a se exprima şi a face pe altul să înţeleagă, dar în mod sigur au o înţelegere adâncă şi preaînţeleaptă a Sfintelor Scripturi” [ Sf Chiril al Alexandriei, Comentariu la Corinteni, ad loc, P G , ] Aceeaşi definire lapidară a celor două harisme o găsim şi la Sf Ioan Damaschin şi la Sf Teofilact al Bulgariei [Sf Teofilact al Bulgariei în Tâlcuirea Epistolei către Corinteni, P G , ] Marea abordare şi dezbatere teologică a acestora o găsim însă la Părinţii care şi-au concentrat atenţia mai cu seamă asupra vieţii duhovniceşti Ei preiau rezultatele exegezei şi le prezintă mai extins în lumina propriei experienţe duhovniceşti Sf Ioan Gură de Aur se plângea că întreg pasajul despre harisme este lipsit de claritate datorită absenţei lor în vremea sa [Sf Ioan Gură de Aur, Omilii la Corinteni, XXIX,] Părinţii neptici însă, al căror scris e orientat eminamente spre cele duhovniceşti, citesc şi tâlcuiesc aceşti termeni prin prisma propriei lor vieţi Una din cele mai fine descrieri şi analize a celor două harisme, a înţelepciunii şi a cunoştinţei, o găsim la Sf Diadoh al Foticeii În Cele o sută de capete gnostice ale sale Sf Diadoh se adresează unor cititori angajaţi intens “în lupta cea bună” ( Tim , ) pentru dobândirea virtuţilor şi a harului De aceea găsim la el o explicare amănunţită a cuvintelor Sf Apostol Pavel Pe de o parte cuvântul cunoştinţei este definit pe aceeaşi linie pe care am întâlnit-o în scrierile exegetice anume ca fiind cel ce îl leagă pe om de Dumnezeu prin experienţă, dar nu îndeamnă sufletul să cuvânteze despre lucruri [Sf Diadoh al Foticeii, Cuvânt ascetic despre viaţa morală, despre cunoştinţă, şi despre dreapta socoteală duhovnicească, împărţit în de capete, c , Filocalia ( ), p ] Noutatea pe care o aduce Sf Diadoh în tâlcuirea celor două harisme constă în analiza lor, cât şi a raportului dintre ele Astfel dacă în comentariile ad loc ale altor Părinţi cuvântul înţelepciunii este pur şi simplu definit ca uşurinţă de a învăţa pe alţii, Sf Diadoh îl defineşte în raport de cealaltă harismă, a cunoştinţei Astfel înţelepciunea descoperă însăşi lucrarea cunoştinţei prin dragoste”, aşadar explicitează, atât cât este cu putinţă în limbajul omenesc creat, experierea lăuntrică, duhovnicească, tainică a celor necreate şi dumnezeieşti Sau, aşa cum tâlcuieşte Părintele Teoclit Dionisiatul acest capitol al Sf Diadoh “înţelepciunea este rod al harului, desigur, dar în unire cu meditarea Sfintelor Scripturi, şi constituie organul de exprimare al lucrărilor cunoştinţei” Rezultă deci primordialitatea cunoştinţei în raport cu înţelepciunea în sensul că fără cea de-a doua, prima e ca o plantă fără rădăcină, căci “nimic nu este mai sărac decât cugetarea care stând afară de Dumnezeu filosofează despre Dumnezeu” În limbajul teologic contemporan cele două harisme menţionate de Sf Apostol Pavel pot fi definite ca “teologie discursivă” (cuvântul înţelepciunii) şi, respectiv, “spiritualitate” sau “mistică” (cuvântul cunoştinţei) în ciuda faptului că unii exegeţi moderni deplâng faptul că “nişte definiţii precise sunt imposibile” Aşadar putem vedea în lumina celor spuse de marele Părinte importanţa şi actualitatea pe care o prezintă problemele ce se pun în legătură cu aceste două harisme şi lucrări fundamentale în Biserică Importanţa lor rezultă din însăşi natura lor de “slujiri” ( Cor , ) în Biserică Sf Pavel în epistola către Efeseni reia problema harismelor dând o nouă listă (Ef , ), mult mai succintă Ceea ce aduce nou în acest pasaj (Ef , - ) sunt precizările de natură eclesiologică, dar şi duhovnicească legate de harisme Perspectiva bisericească a Sf Pavel arată harismele ca fiind destinate spre “zidirea trupului lui Hristos” (v ) Dar această zidire este înţeleasă ca “unitate a credinţei şi a cunoaşteri Fiului lui Dumnezeu” (v ) Aspectul este profund dinamic, lucru sugerat de viitorul verbului katantao şi de prepoziţia mehri care indică o stare spre care se tinde Or, această stare este definită în partea a doua a versetului ca fiind “starea bărbatului desăvârşit, măsura vârstei deplinătăţii lui Hristos” Acelaşi dinamism al lucrări de zidire la care slujesc harismele, deci şiînţelepciunea şi cunoştinţa, este indicat în versetul de “să creştem” (auxesomen) Harismele sunt diferite modalităţi prin care Duhul Sfânt lucrează prin vasele Sale alese ”învăţându-ne toate“ (cf In , ) şi de aceea Sf Pavel le numeşte “arătări ale Duhului” ( Cor , ) Tâlcuind raportul dintre izvorul darurilor celor duhovniceşti, care este unul singur, Duhul Sfânt, şi varietatea acestor daruri, Sf Ioan Gură de Aur se întreabă: “ce este lucrarea? Şi ce este harisma? Ce slujirea? Doar după nume se deosebesc acestea, ca lucru însă, ele sunt unul şi acelaşi Căci ceea ce este harisma, acelaşi lucru e şi slujirea, acelaşi şi lucrarea” Faptul că harismele au un scop duhovnicesc de zidire îl arată Sf Pavel şi în Efeseni , spunând că darurile duhovniceşti sunt date “spre desăvârşirea sfinţilor, la lucrul slujirii, la zidirea trupului lui Hristos” Izvorând toate din unul şi acelaşi Dumnezeu care lucrează “toate în toţi” ( Cor , ) ele ne ajută să lucrăm pentru a realiza “unitatea Duhului”(Ef , ) Astfel, vedem că pe măsură ce există o frământare nevoitoare pentru desăvârşire, în aceeaşi măsură este prezent şi Duhul şi în aceeaşi măsură se arată şi se păzeşte unitatea Sfântul Pavel face o distincţie între cunoştinţă şi înţelepciune ca şi capacitate de expunere a învăţăturii: “chiar dacă sunt neiscusit în cuvânt, nu însă şi în cunoştinţă” ( Cor , ) Această distincţie se va regăsi în mod constant la Sf Părinţi Sf Isaac Sirul bunăoară stabileşte modul în care omul suie treptat în cunoaşterea lui Dumnezeu Astfel, mai întâi există o cunoştinţă naturală, general umană ce premerge credinţei şi care face distincţia între bine şi rău fiind un fel de “discernământ natural” [Sf Isaac Sirul, Cuvinte despre sfintele nevoinţe, c XVIII, Filocalia , ( ), p ] Folosirea acestuia îl mână pe om spre Dumnezeu şi este partea puterii cunoscătoare din om care “primeşte creştere şi adaos prin învăţătură” Ea premerge credinţei, pregătindu-i într-un fel venirea De această cunoştinţă naturală se bucură tot omul prin însăşi natura sa: “căci şi păgânii care nu au lege, din fire fac ale legii, aceştia neavând lege îşi sunt loruşi lege, ceea ce arată fapta legii scrisă în inimile lor, prin mărturia conştiinţei lor …” (Rom , - ) Aşadar, potrivit Sf Isaac, cuvântarea despre Dumnezeu, în sensul unei învăţături care aduce “adaos” şi “creştere” cunoştinţei naturale din om, nu ţine încă de nivelul duhovnicesc al vieţii Iar aceasta pentru că abia “când va urma ei [cunoştinţei naturale] prin fapte şi se va urca puţin prin lucrare, se iveşte cunoştinţa duhovnicească” ce se naşte din credinţa întrupată în lucrarea poruncilor cu osteneală Avem deci trei elemente care se susţin permanent, se cer reciproc şi se întrepătrund în aceste două daruri: cunoştinţa naturală, credinţa şi lucrarea faptelor credinţei Sf Marcu Ascetul avertiza deja asupra pericolului pe care îl prezintă unilateralizarea şi accentuarea doar a unuia din aceste trei elemente în detrimentul celorlalte: “nu e slugă credincioasă cel ce se reazămă pe simpla cunoştinţă, ci cel ce crede prin ascultarea lui Hristos Care a poruncit”, şi “cunoştinţa lucrurilor creşte în proporţie cu împlinirea poruncilor” [Sf Marcu Ascetul, Despre cei ce-şi închipuie că se îndreptează din fapte, c ; , Filocalia , ( ), p ] Abia împlinirea poruncilor, sau, în cuvintele Sf Isaac Sirul “lucrarea faptelor credinţei” este cea care dă naştere la cunoştinţa duhovnicească Dar ce este această cunoştinţă duhovnicească? Mai întâi trebuie să observăm că e identică cu cuvântul cunoştinţei ( Cor , ) desemnând aceeaşi realitate a vieţii în Hristos Sf Marcu Ascetul spune că profunzimea ei este în directă proporţie cu împlinirea poruncilor Ea, propriu-zis este un dar al harului făcut pentru credincioşia noastră dovedită în stăruinţa împlinirii poruncilor Noi însă, ca făpturi create, nu o putem avea prin noi înşine şi nici nu o putem dobândi prin vreo metodă, fiindcă ea ţine de libertatea şi de bunăvoirea Dăruitorului Orice cunoştinţă spirituală dobândită prin meditaţii de tip yoghin, extrem oriental, transcendental etc nu este şi nu poate fi ceea ce Scriptura, Părinţii şi Biserica înţeleg ca fiind cunoştinţă duhovnicească “Cunoştinţa aceasta [duhovnicească] se dă ca un dar lucrării din frica lui Dumnezeu” Ea este deci urmarea unui proces de creştere duhovnicească în cunoaşterea lui Dumnezeu şi a lumii dumnezeieşti pentru care am fost creaţi Esenţa procesului o constituie continua noastră pocăinţă prin care ne prefacem devenind capabili să primim harul Între cele două harisme, a înţelepciunii şi a cunoştinţei există o strânsă legătură Cea de-a doua se naşte în suflet ca un dar dumnezeiesc primit în urma dovedirii credinţei prin înfăptuirea poruncilor iar prima, presupunând credinţa şi făptuirea, primeşte adaos prin învăţare Există aşadar un proces al creşterii, al iniţierii sufletului în tainele lumii lui Dumnezeu, în tainele lumii îngereşti şi a sfinţilor Cunoaşterea acestei lumi ni se dă în dar în măsura în care suntem capabili să o primim, nu are nimic ezoteric, ci este un fapt normal ce însoţeşte firesc o creştere autentică în Hristos, “după legile jocului” ( Tim , ) Ea are grade diferite de intensitate şi de profunzime În forma ei harismatică, cunoaşterea duhovnicească sau cuvântul cunoştinţei, constă în “vederea în sus şi desfăşurarea înţelesurilor celor cereşti” adică în contemplaţie În acest tip de cunoaştere harică nu au loc operaţii mentale analitice, judecăţi care să folosească noţiuni, idei etc , ci această cunoaştere se realizează “dintr-o dată” în suflet, dându-i o înţelegere unitară, globală, mai presus de orice cuvânt De aceea această cunoaştere e în mod absolut un dar şi odată cu ea “încetează cunoştinţa [raţională, discursivă] şi faptele iau sfârşit şi întrebuinţarea simţurilor ajunge de prisos” Organul propriu-zis al contemplaţiei este mintea, înţeleasă în sensul patristic al termenului, ca parte a sufletului şi nu ca rod al proceselor neorologice din creier, de care, deşi este legată şi de cele mai multe ori influenţată, totuşi mintea le transcende Experienţa contemplaţiei este trăită şi astăzi de nevoitori ştiuţi şi, mai ales, neştiuţi şi a fost descrisă recent de unul dintre cei mai mari Cuvioşi, Arhimandritul Sofronie de la Essex El numeşte această experienţă, împreună cu întreaga tradiţie isihastă a Bisericii, vedere a luminii taborice a cărei “coborâre asupra noastră nu e decât apariţia lui Dumnezeu în faţa omului: descoperirea tainelor cereşti […] Lumina divină, aducând un nou chip de existenţă duhovnicească, ascunde din faţa ochilor noştri vederea luminii materiale Această lumină este netedă, întreagă Ea este plină de pace, adâncă În ea sufletul contemplă iubirea şi bunătatea lui Dumnezeu În timpul revărsării sale îmbelşugate omul încetează primirea materiei înconjurătoare din jurul lui şi chiar din trupul lui” [Arhimandritul Sofronie, Mistica vederii lui Dumnezeu, tr rom Irineu Slătineanul, Bucureşti, , p - ] Este uimitor cum Scriptura îşi găseşte peste veacuri tâlcuirea în lumina uneia şi aceleiaşi experienţe de care s-au făcut şi se fac părtaşi cei bineplăcuţi Domnului Mai mult, scrierile Cuviosului Sofronie, din care tocmai am citat, limpezesc nu doar textul biblic, ci înseşi textele patristice mai vechi, iar această limpezime ne este necesară nu atât pentru a “înţelege” ce este cuvântul cunoştinţei, cât mai ales pentru a nu ne face iluzii crezând că avem această harismă Descrierile Părinţilor din vechime şi cel ale Cuviosului Sofronie izvorăsc din aceeaşi experienţă duhovnicească Lucrarea în om a acestui dar e strâns legată de lepădarea sa de lume, de înstrăinare, de moartea prin răstignirea omului celui vechi dimpreună “cu patimile şi cu poftele lui” (Gal , ) Acelaşi Cuvios Sofronie arată că, odată cu întoarcerea sa din pustie în lume, din rânduiala Proniei, lucrarea acestei harisme a încetat deoarece “slujirea oamenilor (…) nu ajută la petrecerea în contemplare şi la rugăciune liniştită” Pentru menţinerea acestui dar este nevoie deci de o continuă păstrare a condiţiilor în care el este lucrător, regulă valabilă de altfel pentru păstrarea oricărui dar dumnezeiesc Prin însăşi natura sa această cunoaştere, cunoştinţa, se opune împărţirii, fărâmiţării şi chiar exprimării prin cuvinte Despre această inoportunitate a grăirii vorbeşte intens Sf Calist Catafygiotul în tratatul său Despre viaţa contemplativă: “Când sufletul, îmbătându-se de simţirea adevărului ca dintr-un potir prea tare al harului, se simte ieşit din minte, să ştie că e vremea de a tăcea” Imaginea beţiei duhovniceşti este extrem de biblică şi apare des în scrierile duhovniceşti spre a caracteriza această stare de unire cu Dumnezeu prin har Sf Apostol Pavel, relatându-şi experienţa răpirii până la al treilea cer mărturiseşte că nu ştie cum s-a petrecut aceasta, “în trup sau în afară de trup” ( Cor , - ), iar Sf Diadoh al Foticeii scrie şi el că în timpul contemplaţiei, adică atunci când este în lucrare harisma cunoştinţei, “sufletul fiind beat de dragoste către Dumnezeu, vrea să se desfăteze cu glas tăcut de slava Domnului” Toate aceste mărturii scripturistice şi patristice, la care s-ar mai putea adăuga şi altele, dovedesc în esenţă unul şi acelaşi lucru: că această cunoştinţă ţine de o cu totul altă ordine, de o cu totul altă lume în care fericitul posesor al darului este introdus de lucrarea harului dumnezeiesc, şi că această cunoaştere nu ţine de facultatea raţională a omului care operează analitic, ci este, cum am spus mai sus, pătimită de către suflet în partea sa numită minte Reamintim împărţirea patristică a sufletului omenesc într-o latură iraţională compusă din două elemente, mânia şi pofta, şi o latură raţională, care este organul prin care mintea, al treilea element al compusului uman conduce pe om [Cf Ieromonah Gabriel Bunge, Evagrie Ponticul, tr rom, C Pop, Deisis, , p - ] Mintea nu este identificată de Părinţi cu ceea ce îndeobşte numim astăzi cu acest termen Ea este nucleul ipostatic al omului, locul chipului lui Dumnezeu în om, şi este echivalentă cu inima din limbajul biblic, aşa cum arată traducerea din Septuaginta a ebraicului leb cu grecescul nous Raţiunea este deci doar organul prin care acest nucleu personal se exprimă, corespunzându-i în plan biologic encefalul, şi ea poate fi suspendată în lucrarea ei discursivă atunci când mintea, în sensul patristic arătat, este inundată de harul cunoştinţei de Dumnezeu, stare ce echivalează cu unirea cu El Aceasta este de fapt şi faimoasa unire a “minţii” cu “inima” despre care scriu autorii isihaşti: unirea, mai bine zis topirea raţiunii în inimă, abandonarea, părăsirea logicii lumii acesteia, bazată pe opoziţie şi separaţie, pentru logica lumii celei veşnice a harului, pe care o putem numi şi logică a inimii Această unire este însoţită de dezlipirea minţii de toate cele prin care ea este lipită şi influenţată de lumea adamică Măsura dezlipirii ei – numită şi extragere a minţii din simţuri – este măsura unirii minţii cu inima, adică a revenirii ei în ea însăşi Pentru noi este greu să înţelegem sensul acestui proces pentru că ne e greu să separăm mintea de lucrarea ei pătimaşă şi simţuală Dar prin rugăciune fiecăruia i se dă să guste în parte existenţa acestui “dincolo” aflător în el însuşi şi care are alte legi decât raţiunea Acest “dincolo” este inima sau mintea sau locul minţii, centrul nostru ipostatic şi fiinţial Părăsirea logicii lumii căzute se impune ca un fapt normal, firesc înaintea celui ce vrea să se apropie de Dumnezeu De aici şi permanenta reţinere de la grăire a celor ce s-au bucurat de harul acesta Deci harisma cunoştinţei se lucrează în om exclusiv prin intermediul inimii (sau, cu termenul grecesc mintea) care a absorbit în ea şi facultatea raţională, organul prin care ea se exprima în relaţiile cu această lume adamică “Când mintea vorbeşte cu Dumnezeu ca un fiu cu un tată preaiubitor şi se roagă, şi, văzând lumina lui Iisus, se veseleşte, copleşită şi uimită de dragostea dumnezeiască şi mai presus de fire simţind limpede lucrarea Sfântului Duh în inima sa; când voieşte să zboare în chip tainic şi mai presus de lume, mai sus decât descoperirile şi desăvârşirile dumnezeieşti atunci se opreşte cu adevărat de la toate lucrurile sale, ridicându-se mai presus de înţelegere, după ce a înţeles, şi se îndulceşte în chip minunat, odihnindu-se cu adevărat în pacea Duhului de viaţă făcător al lui Hristos” Acest text al lui Calist Catafygiotul rezumă foarte bine procesul răpirii minţii la cunoştinţă Răpirea nu e bruscă, ci pregătită din timp prin conlucrarea dintre har şi faptele omului Până la a se petrece această cunoaştere duhovnicească pură, raţiunea omului este încă lucrătoare discursiv, dar e ţinută într-o direcţie orientată cât mai mult posibil spre Dumnezeu, prin rugăciune, prin citire, prin meditaţie şi psalmodiere, prin respingerea gândurilor, toate aceste eforturi fiind susţinute de har Ele dau raţiunii o anumită înţelegere a lumii dumnezeieşti şi aprind în om dorul de a zbura “în chip tainic mai presus de lume”, deoarece această cunoaştere a raţiunii este permanent însoţită de simţământul nedesăvârşirii ei Astfel, când “dumnezeiescul dor” arde în inima nevoitorului şi când harul îl găseşte apt spre a fi ridicat “mai presus decât descoperirile şi desăvârşirile dumnezeieşti” aşa cum le înţelegem cu raţiunea, atunci harul şi numai el dăruieşte harisma cunoştinţei Rezumând pe Evagrie Ponticul, părintele Gabriel Bunge scrie: “ţelul făptuirii, curăţia inimii, care abia ea îl face pe om văzător al lui Dumnezeu, este statornic o roadă a conlucrării dintre harul dumnezeiesc şi râvna omenească în această succesiune! Modul contemplativ al rugăciunii însuşi este atunci, ca şi “theoria” [contemplaţia] în genere, o harismă pură, un dar al Tatălui către cei care au fost găsiţi vrednici de el” [Ieromonah Gabriel Bunge, Practica rugăciunii personale după tradiţia Sfinţilor Părinţi, tr rom Diac I Ică jr , Deisis, , p - ] Până la această cunoştinţă avem o scară a cunoştinţei, pe care o capătă mintea prin conlucrarea cu harul cunoştinţă însă “în multe chipuri” (politropos) după expresia lui Evagrie Ponticul [Evagrie Monahul, Cuvânt despre rugăciune în de capete, c , tr rom Filocalia ( ), p ] Tocmai această stare sau etapă a urcuşului duhovnicesc este socotită de Sf Diadoh prielnică spre a primi şi a pune în lucrare harisma înţelepciunii “Numai cel ce ţine mijlocia iluminării trebuie să purceadă a grăi despre Dumnezeu” scrie el arătând totodată şi condiţia necesară pentru a învăţa teologia pe alţii “căci rânduiala este ca cel ce învaţă pe alţii să guste, prin dragoste, el mai întâi din rodul cunoştinţei” Iată aşadar că harisma înţelepciunii se întâlneşte în însuşi urcuşul spre piscul cunoştinţei duhovniceşti Cuvântul înţelepciunii deci, pe lângă învăţătura necesară, dobândită prin efort cărturăresc de învăţare, cere şi o angajare efectivă în lupta duhovnicească Sf Diadoh îndeamnă “să aşteptăm totdeauna cu credinţă ca să primim prin dragoste iluminarea pentru a cuvânta” De ce? Pentru că măsura iluminării “dăruieşte sufletului cuvinte pline de strălucire” Ideea este amplu reluată de Sf Simeon Noul Teolog care-i deplânge pe contemporanii săi aşa- zis teologi, care “filozofează despre lucrurile dumnezeieşti şi inaccesibile şi teologhisesc fără curăţie” [Sf Simeon Noul Teolog, Al doilea discurs teologic, împotriva celor ce încearcă să teologhisească fără Duhul, tr rom Diac I Ică jr , Deisis, , p ] De lumina dumnezeiască şi de cunoştinţă credinciosul se împărtăşeşte gradat pe tot parcursul urcuşului duhovnicesc Tocmai această împărtăşire “mijlocie”, după expresia Sf Diadoh, e necesară lucrării harismei înţelepciunii Pe de o parte primim învăţătura lui Hristos în Biserică, pe de alta, împlinind poruncile Lui, ni se dă treptat o cunoaştere interioară, cu inima a celor ştiute raţional dar necunoscute din experienţă Descoperim deci între cele două daruri, al înţelepciunii şi al cunoştinţei un raport de interdependenţă Fiecare îl cere pe celălalt De aceea Sf Simeon vorbeşte despre o “credinţă fără cunoştinţă”, şi care aşteaptă să fie confirmată prin cunoştinţă Învăţătura pe care o expune teologul prin înţelepciune va izvorî astfel din trăirea poruncilor Domnului şi în acelaşi timp va trimite pe ascultători la trăirea învăţăturii pentru ca aceasta să poată fi înţeleasă Lucrarea acestui dar este îndoită: pe de o parte exprimă, pe cât se poate, cele mai presus de cuvânt, pe de altă parte acest cuvânt aprinde râvna ascultătorilor spre a-l împlini şi chiar naşte în sufletele lor o anume simţire tainică a realităţilor mai presus de cuvânt despre care vorbeşte “Nici unul din Darurile Duhului nu ne aprinde şi nu ne mişcă inima aşa de mult spre iubirea bunătăţii Lui, cum o face harisma cuvântării de Dumnezeu […] Ea pregăteşte sufletul raţional pentru comuniunea nedespărţită cu Dumnezeu” Sporul în dobândirea acestei harisme ţine de cel al dobândirii harului, care dă cuvintelor rostite “strălucire” Comentând toate remarcile Sf Diadoh legate de cuvântul înţelepciunii, şi de harisma teologhisirii Părintele Teoclit Dionisiatul spune că acesta “înţelege prin teologie gustarea de către suflet şi de către minte a realităţilor duhovniceşti prin intermediul teologiei, adică prin împărtăşirea sufletului de ele prin meditarea Sfintelor Scripturi, a iconomiei dumnezeieşti, sau prin mişcarea contemplativă a minţii întru simţire a sufletului în cel despre Dumnezeu” În privinţa raportului dintre cele două harisme a cunoştinţei şi a înţelepciunii, am văzut deja că ele se cer reciproc şi că se completează una pe cealaltă Asemănându-le cu imaginea biblică a Sinaiului, putem spune că darul cunoştinţei e asemeni piscului acoperit de negură pentru cei care privesc de la poale, iar darul înţelepciunii e asemeni poalelor muntelui unde se tâlcuieşte pe cât se poate în cuvinte omeneşti ceea ce s-a văzut pe pisc (cf Ieş , - ; , ; , ) De aceea scrie Sf Diadoh că “mintea cuvântătoare de Dumnezeu îndulcindu-şi şi încălzindu-şi sufletul cu înseşi cuvintele lui Dumnezeu dobândeşte nepătimirea în măsură potrivită […] Iar mintea cunoscătoare, întărită prin experienţa cu lucrul, se ridică mai presus de patimi Dar şi mintea cuvântătoare de Dumnezeu gustă din experienţa celei cunoscătoare, dacă se face pe sine mai smerită precum şi mintea cunoscătoare gustă din virtutea contemplativă (văzătoare) dacă îşi păstrează nerătăcită puterea discriminatoare a sufletului Căci nu se întâmplă ca să se dea amândouă darurile în întregime fiecărei minţi Iar pricina este ca amândouă să se minuneze de ceea ce are mai mult cealaltă decât ea şi aşa să sporească în ele smerita cugetare” Cuvântarea despre Dumnezeu este legată de folosirea cuvintelor care, oricât de expresive ar fi ele totuşi limitează realitatea despre care spun ceva Sf Calist Catafygiotul a explicat acest lucru punându-l în legătură cu însuşi urcuşul duhovnicesc Cât timp experienţa în Duhul Sfânt este “mijlocie” ea permite, îngăduie să se spună câte ceva despre ceea ce este experiat Dar pe măsură ce nevoitorul suie tot mai mult spre Cel nehotărnicit, cu atât exprimarea în cuvinte care hotărnicesc devine tot mai dificilă, şi chiar este resimţită ca ceva inadecvat: “… mintea urcă de la cuvintele ce au un chip, la Unul cel fără de chip, cel simplu mai presus de cuvânt, dezlegat de toate şi propriu, unde orice cuvânt apare fără rost sau, mai drept vorbind, este chiar o piedică Căci cuvintele se folosesc atâta timp cât se face peste tot o trecere de la un înţeles la altul Dar Unul simplu, dezlegat de toate (absolut), nehotărnicit şi fără chip, Unul pur şi simplu şi propriu aflător mai presus de cuvânt, cum va avea trebuinţă de cuvânt ca să se facă de la El trecerea altundeva? Sau cum ar putea fi cuprins? Căci cuvântul obişnuieşte să cuprindă ceva Dar Unul este necuprins, întrucât este nemărginit şi fără formă Iar dacă cuvântul nu este potrivit pentru Unul cel ascuns şi mai presus de minte, întrucât Acela e necuprins şi fără formă, urmează ce este potrivită tăcerea Aşadar, cei ce au înaintat, trebuie să ajungă de la grăire la tăcere, întrucât au înaintat la contemplarea simplă, fără chip şi fără formă” Arareori cele două harisme, a cunoştinţei şi a înţelepciunii se întâlnesc la una şi aceeaşi persoană Aceasta este iconomia lui Dumnezeu care face ca fiecare să se smerească pe sine admirând la celălalt harisma pe care nu o are “Căci nu se întâmplă ca să se dea amândouă darurile în întregime fiecărei minţi Iar pricina este ca amândouă să se minuneze de ceea ce are mai mult cealaltă decât ea şi aşa să sporească în ele smerita cugetare, împreună cu râvna dreptăţii” Rezumând cele spuse despre cuvântul cunoştinţei şi cuvântul înţelepciunii trebuie să reţinem faptul că ele nu sunt nişte harisme specifice doar epocii apostolice, chiar dacă unii comentatori patristici par să afirme acest lucru Mai mult chiar, aceste două daruri sunt indispensabile pentru viaţa Bisericii deoarece prin ele ni se face cunoscută şi lămurită învăţătura Bisericii Tradiţia Bisericii, definită ca şi viaţă în Duhul Sfânt, este transmiterea aici şi acum a acestei vieţi ce vine de la Dumnezeu între oameni Cuvântul cunoştinţei şi cuvântul înţelepciunii sunt o expresie a Tradiţiei, pe care o întrupează De aceea Tradiţia nu există şi nu poate exista la trecut, ca o colecţie de “monumente”, ci doar în prezent, ca întrupare personală a învăţăturii Fiindcă s-a vorbit la Cincizecime numai de harisma grăirii în alte limbi străine, dar inspirate, şi pentru că creştinii din Corint - ca şi penticostalii de azi, care o falsifică - râvneau mult această harismă, socotind-o ca pe cea mai de preţ, de aceea Apostolul Neamurilor, amintind pe cele mai multe în Epistola I Corinteni (cap ), arată - în cap - superioritatea dragostei faţă de orice harismă; iar în cap demonstrează superioritatea proorociei faţă de glosolalie sau de grăirea în alte limbi Vorbirea în limbi era în realitate, tot o proorocie, sau o grăire inspirată şi cu înţeles-, „spre zidire îndemn şi mângâîere” ( , ); deci nu era o simplă „bolborosire” de cuvinte neînţelese, ci o vorbire în alte limbi necunoscute localnicilor, o predică în limbile iudeilor şi prozeliţilor din cele neamuri prezente la Cincizecime, în Ierusalim, care „se minunau şi erau uimiţi” auzindu-i pe Apostolii necărturari vorbind în limbile lor (Fapte , - ) Iudeii din Ierusalim, pentru care aceste limbi erau necunoscute şi neînţelese, considerau pe Apostoli, care le vorbeau -neştiindu-le până atunci - că sunt beţi, sau „plini de must” (v ), deşi ei grăiau „măririle sau faptele minunate ale lui Dumnezeu” v ) De fapt Dumnezeu grăise prin proorocul Isaia ( , - ) că va vorbi acestui popor (iudeu) în alte limbi şi nici aşa nu vor asculta (I Cor , ) Alta era însă situaţia din Corint, unde se vorbeşte mult de vorbirea în limbi străine, dar omeneşti În Corint nu existau persoane străine, venite din alte ţări, ca în Ierusalim, la Cincizecime, care ar fi înţeles fără tâlcuire, vorbirea în limbile lor; de aceea era nevoie de o altă harismă, cea a tâlcuirii limbilor, „ca toate să se facă spre zidire” Astfel că, unde şi când lipsea tâlcuitor, harismaticul grăitor în alte limbi „trebuia să tacă în Biserică şi să-şi grăiască numai lui şi lui Dumnezeu” ( , - ) „Pentru că Dumnezeu nu este al neorânduielii, ci al păcii” (v ) Apostolul afirmă clar că „cei ce prooroceşte e mai mare decât cel ce grăieşte in limbi” iară numai dacă tălmăceşte, ca Biserica să ia întărire” (v ) Şi precizează că „vorbirea în limbi este semn pentru cei necredincioşi, iar nu pentru cei credincioşi” (v ), ceea ce înseamnă că acolo unde oamenii au crezut în Hristos, această harismă avea să dispară (I Cor , ) „Când cineva se boteza –afirmă Sf Ioan Gură de Aur în Omilia XXX la Corinteni- de îndată vorbea în limbi străine ( ); mulţi şi prooroceau, iar unii arătau şi alte semne şi minuni De ce? Fiindcă aceia veneau de la idoli şi nu ştiau nimic lămurit, ba chiar nici nu erau crescuţi, în Vechile Scripturi, când se botezau luau de îndată Duhul Sfânt; dar fiindcă pe acest Duh nu-L vedeau, pentru că e nevăzut, apoi harul le dădea un semn văzut de energia (lucrarea) sa şi unul de pildă vorbea în limba perşilor, altul în a romanilor, altul în a indienilor, sau în altă limbă şi prin aceasta se învedera în ochii păgânilor că Duhul Sfânt este Cel ce grăieşte prin aceia De aceea se zice: „Fiecăruia se dă arătarea Duhului spre folos”, numind harismele arătarea Duhului Ba şi morţi înviau mulţi din ei şi demoni alungau” Cercetări mai noi demonstrează că expresia „feluri de limbi" (γένη γλωσσών) din I Cor , nu trebuie înţeleasă ca referindu-se la o singură practică, ci pluralul γένη fundamentează înţelegerea glosolaliei ca având multiple manifestări harismatice Trecerea glosolaliei şi a altor manifestări harismatice într-o zonă „privată", a fost stimulată şi de corectivul paulin, care potolind entuziasmul corintenilor faţă de glosolalie, impune supremația virtuţii iubirii (I Cor , ) Harismele erau -cum s-a mai amintit- unele cu „puteri-ierarhice” echivalente cu harul preoţesc adică erau ordinare, permanente şi mântuitoare, dar impersonale şi de aceea şi transmisibile prin hirotonie, ca fiind de ordin general; altele erau harisme extraordinare, temporale ca: vorbirea în limbi, tâlcuirea şi proorocia - dar personale, nemântuitoare şi netransmisibile, pe care Duhul le împarte cui voieşte Purtătorii acestora se supuneau şi ascultau de Apostoli şi de ierarhia de după ei (cf I Cor - ) „Unele dintre harismele duhovniceşti sunt nevăzute şi se înţeleg numai prin credinţă, iar altele se fac prin semne văzute pentru încredinţarea celor necredincioşi Spre exemplu: iertarea păcatelor este un lucru spiritual, este o harismă nevăzută ( ) pentru că sufletul curăţit nu se vede cu ochii trupului” Harismaticii sunt purtătorii harismelor Listele de harisme aşează în fruntea lor pe cei cu „puteri ierarhice” „Şi pe unii i-a pus Dumnezeu în Biserică Apostoli” (I Cor , ) În Epistola către Efeseni se spune că „i-a rânduit Hristos Apostoli, păstori şi învăţători” (Efes , ) Prin Biserică se înţelege „Biserica universală”, în care se încadrează toate bisericile locale, de pretutindeni, întemeiate de Apostoli Iar prin Apostoli se înţeleg în primul rând cei doisprezece la care se adaugă Pavel, apoi şi cei şaptezeci apostoli mai mici Numai cei doisprezece şi cu Pavel aveau însă plenitudinea harului şi a harismelor, ca întemeietori de biserici, având cu exclusivitate şi punerea mâinilor, pentru „împărtăşirea darurilor Sfântului Duh”, urmată de harisme, care nu e acelaşi lucru cu Hirotonia, acordată tot prin punerea mâinilor „A pus întâi pe Apostoli” „Nu zice numai pe cei doisprezece, ci şi pe cei şaptezeci şi pe cei după aceştia, care se vor fi învrednicit de acest har” Cu toată plenitudinea lor cu adevărat „supra-episcopală” (a celor doisprezece, plus Pavel) ei aveau - ca şi cei - şi puteri apostolice personale” (harisme) ce nu se transmiteau „Apostolii, ca protoierarhi, au transmis succesorilor lor aceste puteri ierarhice, însă n-au transmis de bună seamă toate darurile lor personale, în plenitudinea lor” Prin aceste „puteri ierarhice” şi prin mulţimea harismelor apostolii - mari şi mici - depăşeau în autoritate pe simplii harismatici, iar aceştia ascultau de autoritatea lor şi a membrilor ierarhiei bisericeşti (I Cor , - ), pentru buna rânduială, toate făcându-se „spre zidirea Bisericii” „Şi apoi pe prooroci” „Proorocii” nu erau toţi simpli harismatici, ci, prin ei se înţeleg în primul rând apostolii şi membrii ierarhiei bisericeşti de după ei, care aveau şi această harismă, ca şi pe cea a „învăţătorilor” Iuda, Barsaba şi Sila - delegaţii Sinodului Apostolic - erau căpetenii (igumeni) ai preoţilor, şi prooroci (Fapte , , ) Prin proorocie nu se înţelege însă numai prezicerea viitorului, ci „cel ce prooroceşte, vorbeşte oamenilor spre zidire, îndemn şi mângâiere” (I Cor - ) În acest sens se vorbeşte de „proorocii şi învăţătorii” care liturghiseau, posteau şi se rugau şi care, fiind „arhierei” au hirotonit pe Barnaba şi Pavel în apostolat (Fapte , - ) Existau însă şi persoane, fără harul preoţesc, care aveau harisma proorociei „Căci harisma proorociei nu era revărsată numai asupra a zece sau douăzeci, sau cincizeci, sau o sută, ci se revărsa cu îmbelşugare şi fiecare Biserică avea mulţi care prooroceau” Agav şi fiicele lui Filip aveau harisma proorociei (Fapte , - ) În legătură cu proorocii, Sfântul Ioan Hrisostom pune şi problema „proorocilor mincinoşi” despre care şi Mântuitorul a poruncit: „Feriţi-vă de proorocii mincinoşi care vin la voi în haine de oi, iar pe dinăuntru sunt lupi răpitori” (Matei , - ) Întrucât proorocii prevesteau şi lucruri viitoare, harisma proorociei a ajuns să fie compromisă chiar de unii aşa-zişi creştini de atunci şi de totdeauna, ca şi de unii din cei de azi Într-o Omilie la Epistola I către creştinii din Tesalonic, Marele Hrisostom scrie: „Mulţi drintre dânşii prooroceau: unii adevărat (prin Duhul Sfânt), iar alţii spunând minciuni (prin duhul necurat) De aceea „altuia s-a dat deosebirea duhurilor” (I Cor , ) „Şi cum aceasta? Apoi diavolul fiind viclean, a găsit că prin harisma aceasta a proorociei el poate răsturna totul în Biserică Şi fiindcă ambii, -Duhul şi diavolul prooroceau cele pentru viitor, Unul spunând adevărul, iar celălalt minciuna, şi din nici o parte nu se putea căpăta dovada sigură, ci fără vreo răspundere vorbeau şi unul şi altul ( ) apoi a sosit timpul să fie controlaţi şi s-a dat unora alegerea duhurilor ( ) Şi (voi) cele mincinoase şi cele adevărate să le cercetaţi, să le ispitiţi, să le examinaţi bine, şi pe unele să le primiţi, iar pe celelalte să le respingeţi” Deosebirea duhurilor aparţine Bisericii şi cine rămâne în ascultarea ei nu greşeşte De la asemenea prooroci mincinoşi şi învăţători mincinoşi au ieşit toate ereziile şi sectele, de-a lungul secolelor; iar astăzi aceştia şi „învăţătorii mincinoşi” s-au înmulţit, mai mult ca oricând, urmărind nu mântuirea, ci sfărâmarea unităţii Bisericii şi a neamului „Al treilea învăţători”, indică o altă treaptă pe scara harismelor ierarhiei preoţeşti Mai întâî, numirea de „prooroci şi învăţători”, de care s-a vorbit, pare a fi echivalentă cu cea paulină: „păstori şi învăţători” (Efes , ), care deşi pot fi unele şi aceleaşi persoane, având ambele slujiri, ele pot indica, totuşi, uneori, şi persoane diferite pentru fiecare din ele „Numirea de păstori şi învăţători corespunde numirii de episcopi şi preoţi, ca unii ce sunt liturghisitori ai Tainelor şi totodată păstori şi învăţători” (cf Fapte , ; I Petru , ; Fil , ) Între „prooroci şi învăţători” lista din Efeseni introduce pe „evanghelişti” şi „păstori” Denumirea de „evanghelist” nu reprezintă însă o treaptă ierarhică, ci o slujire harismatică împlinită de toţi ostenitorii misionari şi păstori sedentari: apostoli, episcopi, preoţi şi diaconi etc căci toţi au vestit Evanghelia Diaconul Filip e numit evanghelist, ca şi episcopul Timotei (II Tim , - ) Aceşti „evanghelişti” nu sunt totuna cu cei patru aghiografi inspiraţi care au scris evangheliile De asemenea şi termenul „păstori” indică harisma păstoriei sau a cârmuirii Păstori ai Bisericii sunt apostolii (Ioan , - ), iar ai celor eparhiale şi parohiale, episcopii şi preoţii (Fapte , ; I Pet , - ), care au a da seamă Arhipăstorului - Hristos de cum au păstorit sufletele încredinţate (Evr , ; I Petru , ) Cât despre „învăţători”, indicaţi în ambele liste de harisme, trebuie să înţelegem prin ei în primul rând: pe apostoli şi pe membrii treptelor ierarhiei preoţeşti Existau însă şi unii credincioşi cu această harismă (cf Cor , ; , ; Col , ) Dar numai de preoţi se spune că ostenind „cu cuvântul şi învăţătura se învredniceau de îndoită cinste” (I Tim , ) „Spre deosebire de „prooroc”, care, când prooroceşte, toate le grăieşte de la Duhul Sfânt, cel ce învaţă, învaţă şi din propria sa judecată ( ) şi din osteneala sa omenească, fiindcă grăieşte multe şi de la sine, şi culese din Sfintele Scripturi” Credincioşii care n-aveau harisma „puterilor ierarhice”, ci numai pe a „învăţăturii” în adunările de cult, o exercitau însă sub conducerea şi ascultarea lor de apostoli, sau de episcopi şi de preoţi, într-o bună disciplină Au existat însă şi persoane din obştea creştină care aveau harisma învăţăturii, pe care o exercitau în adunările de cult (I Cor , ) Dar, din cauza „falşilor apostoli” (II Cor , ), a „proorocilor mincinoşi” (Matei , ) şi a „învăţătorilor mincinoşi” (II Pet , ), ca şi a „fraţilor mincinoşi” (II Cor , ; Gal , ), harismele: a grăirii în alte limbi, a tâlcuirii lor, a proorociei şi a învăţăturii au fost compromise şi au dispărut treptat de la ei, rămânând concentrate în Biserică, la slujitorii ei Nu trebuie să uităm, o clipă, însă, că în harismaticii - apostoli, prooroci şi învăţători - „triada slujitorilor cuvântului”, au coexistat concomitent şi celelalte harisme speciale ale „puterilor ierarhice”: a sfinţirii şi a păstoririi Cu această precizare, se poate spune că „didascălii - fără „puteri ierarhice” - s-au menţinut, în adevăr; dar nu prin harisma (învăţăturii) care a trecut, ca şi celelalte, ci prin ceea ce era personal şi natural în funcţiunea învăţătorească Când harisma se retrage şi didascălul, acestuia îi rămâne bunul propriu, învăţătura (prin studiu) ( ) Pierzând elementul haric, didascalia câştigă ştiinţa” Astfel, lărgirea activităţii clerului şi creşterea autorităţii lui în Biserică este paralelă cu stingerea harismelor (extraordinare) şi în legătură cu ea” Din lipsa de termeni ierarhici, care să determine, de la început, la mod distinct cele trei trepte ale ierarhiei bisericeşti; şi pentru că nu se arată clar în Faptele Apostolilor când au fost hirotoniţi primii membri ai ierarhiei bisericeşti, s-au creat două poziţii adverse privitor la ierarhie, în timpul din urmă: teza romano-catolică, după care totul se concentra în mâna şi în funcţiunea episcopului; şi teza protestantă-opusă celei dintâi, după care, din contră, harismaticii (pnevmatofori) erau totul în primele comunităţi creştine Adevărul istoric însă se află la mijloc „Coexistau, dimpotrivă, harul şi harismele: harismele îndeplinind funcţiuni spirituale, extraordinare şi provizorii; harul preoţesc îndeplinind funcţiuni ordinare şi stabile Stingându-se treptat harismele, au încetat aproape cu totul şi funcţiunile lor Este greşit a se crede că ele au trecut asupra ierarhiei prin absorbire, fuziune, moştenire, înlocuire, sau altfel, pentru că ei au daruri personale şi speciale, cu atribuţiuni pe care, ca misiunea externă şi profeţia, nu putea să le aibă ierarhia” Se ştie că au fost însă, şi preoţi cu harisma proorociei (Fapte , , ), ca şi misionari clerici ( , - ) şi colaboratori ai apostolilor (II Cor , ; I Tes , ; I Pet , - ) etc „Cu dispariţia harismaticilor s-a lărgit în unele puncte domeniul activităţii clericale” Biserica n-a existat o clipă fără harul preoţesc, fără Sfintele Taine şi fără ierarhie, săvârşitoarea lor Ea însăşi fiind „zidită pe temelia apostolilor şi a proorocilor” (Efes , ), respectiv şi a ierarhiei sale „Protestantismul suprimând ierarhia de succesiune apostolică a deposedat lumea protestantă de darurile Cincizecimii comunicate în Tainele şi cultul Bisericii, prin ierarhie,, care a primit puterile ei de la El (I Tim , - ; I Pet , - ) Alte harisme de care mai amintesc primele trei liste: deosebit de credinţă, înţelepciune, cunoştinţă, iubire, ajutorare, sfat şi mângîiere, tămăduire de boli, alungare de demoni, rugăciune şi înviere de morţi, alături de cele amintite, se vorbeşte şi de harisma „cârmuirii” Prin această harismă vechii comentatori înţeleg „harul şi darul lui Dumnezeu primit pentru a iconomisi (administra) lucrările duhovniceşti”; adică „a săvârşi” Sfintele Taine şi a păstori, sau îndruma cu grijă sufletele credincioşilor pe calea mântuirii (Fapte , ; Evr , ; I Pet , - ) Harisma cârmuirii o au şi stăpânirile lumeşti (Rom , ; I Tim , - ; I Pet , - ) Mulţimea harismelor n-a rupt unitatea Bisericii, ci a întărit-o, fiind toate ale unuia şi Aceluiaşi Duh Sfânt Ele au fost necesare, la început ca „semne” extraordinare, spre încredinţarea celor necredincioşi şi pentru răspândirea grabnică a Bisericii şi a credinţei în Hristos Harismele extraordinare şi spectaculare, ca glosolalia, sau vorbirea în alte limbi şi tălmăcirea lor, în forma lor iniţială spectaculoasă au încetat cu timpul, ca şi proorocia, compromisă de „proorocii mincinoşi” (I Cor , ) Toate celelalte harisme, chiar şi profetismul cu înţelesul de „zidire, îndemn şi mângâiere” ( , ), au rămas şi continuă necurmat în Biserică Urmează o pericopă extraordinară, un pasaj unic în Noul Testament, intitulat: "Calea cea mai presus de toate"; capitolul "Imnul Iubirii", o neasemuită pericopă biblică dedicată lui "αγάπη" = iubirea creştină Nu valorează nimic harismele fără iubire; chiar şi o credinţă fără Iubire nu duce la nimic (aceea va fi o credinţă teoretică) Sfântul Apostol Pavel înşiră rosturile benefice ale Iubirii (vers - ), iar în final o rânduieşte în fruntea celor trei virtuţi teologice (vers ) Printre altele Sfântul Pavel spune aici că "limbile vor înceta", proorocind sfârşitul harismelor care erau în aşa mare vogă la Corint În capitolul Sfântul Apostol Pavel tratează problema glossolaliei, străduindu-se să demonstreze inutilitatea ei Uneori o face cu delicateţe, alteori o spune răspicat Cel care vorbeşte într-o limbă nu oamenilor le vorbeşte, ci lui Dumnezeu Sfântul Apostol Pavel îşi dă multă silinţă în a demonstra inutilitatea glossolaliei, dar mai ales nocivitatea ei, subliniind rostul şi rolul ierarhiei sacramentale de a controla manifestările harismatice În versetul Sfântul Pavel spune că tălmăcirea vorbirii glossolale nu este traducerea mesajului, ci punerea lui în cuvinte înţelese Sfinţii Părinţi chiar şi Sfântul Pavel "silabisea" dar numai în intimitate în chilia lor Cuvintele în glossolalie nu au înţeles lingvistic, ci ele exprimă o stare lăuntrică Stabilind o oarecare ierarhie, Apostolul aşează în fruntea virtuţilor şi a harismelor dragostea, care „nu cade niciodată" ( , ), şi pe care toţi creştinii sunt chemaţi cu poruncă dumnezeiască să o caute (cf In , ) Criteriul pe care Sf Pavel îl impune este acela al folosului pe care îl au harismele pentru „zidirea" Bisericii Cap este dedicat mai cu seamă glosolaliei pentru care corintenii aveau o preferinţă Apostolul, fără să conteste darul vorbirii în limbi, se străduieşte să potolească entuziasmul lor şi să îi cheme la o abordare matură („nu fiţi copii fără de minte" I Cor , ) spre folosul comunităţii şi în bună rânduială, îndemnând în final şi la o anumită râvnă pentru darul proorociei, fără însă, a opri vorbirea în limbi ( , ) Se pare că acest corectiv adus de Apostol pe această temă, a adus roade şi aşa cum putem constata din literatura creştină, Biserica a operat o schimbare de accent, astfel încât, fără ca harismele să dispară, virtutea dragostei, care este totodată şi smerenie şi jertfă, este pusă în prim plan In acest sens, Sfântul Ioan Casian notează ca emblematice pentru atitudinea creştinilor în faţa harismelor cuvintele Părinţilor pustiei: „De aceea să nu credem niciodată că trebuie să admirăm pe cei care pretind că fac minuni, ci mai degrabă să vedem dacă ei sunt desăvârşiţi prin alungarea tuturor viciilor şi prin îndepărtarea obiceiurilor, merite care se obţin, cu harul Domnului, nu pentru credinţa altuia, sau pentru alte multe pricini, ci pentru osteneala fiecăruia” Aceasta este ştiinţa practică, pe care cu alt cuvânt apostolul o numeşte dragoste, iar autoritatea apostolică o socoteşte mai presus de cunoaşterea tuturor limbilor omeneşti şi îngereşti şi mai presus de toate ştiinţele şi profeţiile, de cheltuielile tuturor avuţiilor şi chiar de slăvită mucenicie Căci, după ce a numărat toate felurile de har şi a zis: Unuia i se dă prin Duhul Sfânt cuvânt de înţelepciune, iar altuia cuvântul ştiinţei, unuia credinţă, altuia darul vindecării, altuia facerea de minuni şi celelalte, vorbind despre dragoste, ascultaţi în ce chip a spus-o, în puţine cuvinte, mai presus de toate: Şi acum vă arăt o cale care le întrece pe toate Prin aceasta se arată limpede că partea cea ai înaltă a desăvârşirii şi a fericirii nu constă în săvârşirea acelor minuni, ci în dragoste curată Şi pe bună dreptate Căci toate celelalte dispar şi pier, dar dragostea rămâne veşnic De aceea vedem că Părinţii Bisericii n-au pus niciodată preţ pe facerea minunilor Ba mai mult, chiar dacă aveau din harul Duhului Sfânt pentru înfăptuirea lor, n-au voit s-o folosească decât atunci când i-a silit o trebuinţă cu totul deosebită şi de neocolit" În versetul Sfântul Pavel este categoric: În Biserică vreau să grăiesc cinci cuvinte cu mintea mea, ca să-i învăţ şi pe alţii, decât zece mii de cuvinte într-o limbă oarecare" Aşadar, poţi vorbi în limbi în intimitate, dar să n-o faci în Biserică În Cartea proorocului Isaia glossolalia este prezentată ca semn al pedepsei divine pentru necredinţă: "Grăi-voi acestui popor în alte limbi şi prin buzele altora, şi nici aşa nu Mă vor asculta, zice Domnul" (I Cor , ) Capitolul se încheie cu o pericopă despre atitudinea femeii în Biserică IV Învierea lui Hristos şi învierea morţilor (cap ) În capitolul Sfântul Apostol Pavel răspunde unei alte situaţii apărute în Corint: Unii influenţaţi de filosofia platonică, credeau în nemurirea sufletului dar nu credeau în Înviere Unii cercetători au spus că în Corint a existat o influenţă saducheică Versetele - dovedesc faptul real că Hristos a înviat Sfântul Apostol Pavel prezintă această afirmaţie ca pe o învăţătură tradiţională a Bisericii: "Că înainte de toate v-am predat ceea ce şi eu am primit: că Hristos a murit pentru păcatele noastre , potrivit Scripturilor, că a fost îngropat şi că a înviat a treia zi, după Scripturi" (vers - ) Sfântul Pavel foloseşte o terminologie specifică; expresiile "v-am dat" şi "am primit" sunt folosite pentru a desemna transmiterea Tradiţiei apostolice Aşadar, versetele b până la , din punct de vedere literar constituie o formulare tradiţională Sfântul Apostol Pavel citează aici un fragment de crez care a existat iniţial în limba aramaică, deoarece expresiile "pentru păcatele noastre" sau "după Scripturi" sunt pre-pauline Concluzia este evidentă, că miezul predicii apostolice n-a fost formulat de Sfântul Pavel pentru prima dată, ci de Biserică, înainte de convertirea sa În Isaia avem expresia: "El a murit pentru păcatele noastre" Este singurul loc în Vechiul Testament unde întâlnim această expresie În continuare Sfântul Apostol Pavel adaugă mărturia arătărilor după Înviere: către Chefa, apoi celor Doisprezece (vers ), apoi "S-a arătat deodată la peste cinci sute de fraţi - dintre care cei mai mulţi trăiesc până astăzi" (adică până la data scrierii Epistolei - anul d Hr ), apoi către Iacov, fratele Domnului (vers această arătare către Iacov e menţionată numai aici), apoi "tuturor apostolilor" Ce înţelege Sfântul Apostol Pavel prin "toţi apostolii" ? (probabil e vorba de grupul de ataşaţi ai lui Iisus) Aceste arătări ale lui Iisus Cel Înviat constituie argumentul principal al învierii morţilor: "Iar dacă se propovăduieşte că Hristos a înviat din morţi, atunci cum de zic unii dintre voi că nu există înviere a morţilor ? Dacă nu există înviere a morţilor, atunci nici Hristos n-a înviat Iar dacă Hristos n-a înviat, atunci zadarnică este propovăduirea noastră, zadarnică este şi credinţa voastră" (I Cor , - ) Versetele - "Dacă Hristos a înviat şi noi vom învia !" Este aşa de importantă Învierea lui Hristos Acest adevăr constituie miezul credinţei creştine Acum Hristos a Înviat din morţi făcându-se începătură a învierii celor adormiţi (vers ) "Noul Adam" sau "Adam eshatologic" recapitulează pe oameni în umanitatea sa şi în toate actele mântuitoare pe care le-a săvârşit: "Că de vreme ce printr-un om a venit moartea, tot printr-un om a venit şi învierea morţilor Că după cum toţi mor în Adam, tot aşa toţi vor învia întru Hristos" (I Cor , - ) În următoarele versete Sfântul Apostol Pavel prezintă un tablou a ceea ce se va întâmpla la sfârşit Domnul Iisus v-a preda Împărăţia Sa lui Dumnezeu Tatăl Vrăjmaşul cel din urmă care va fi nimicit este moartea (vers ) Avem deci, în aceste versete, o scurtă privire asupra istoriei omenirii până la sfârşit Prin Înviere a început Împărăţia lui Hristos Iisus S-a angajat pe drumul care L-a dus la moarte şi prin moarte la Slavă În urma Învierii şi a deplinei Sale ascultări faţă de Tatăl, Iisus - Dumnezeu şi Om a primit de la Dumnezeu Tatăl titlul de "Domn" Toate trebuie supuse Fiului, iar în final toată creaţia se va unii cu Dumnezeu Atunci Dumnezeu va fi totul întru toate (vers ) În versetul apare un argument ad-hominem (adică un argument pe care-l scoţi dintr-o susţinere a oponentului tău şi o întorci împotriva lui Exista în acea vreme practica de a se boteza cineva pentru cei morţi Sfântul Pavel nici nu aprobă nici nu dezaprobă această practică, dar le spune celor care o făceau că se află în contradicţie cu ei înşişi Sfântul Ioan Gură de Aur spune că mai târziu practicau acest botez pentru morţi ereticii encratiţi Despre această practică, acelaşi sfânt spune că "este o comedie !" Vorbind despre acelaşi lucru Sfântul Ioan Gură de Aur foloseşte un argument din propria-i viaţă şi se întreabă: "Pentru ce se ostenşte el dacă nu este înviere a morţilor?" În partea a treia - versetele - - Sfântul Pavel spune cum vor învia morţii Mai întâi el dă exemplul seminţei care putrezeşte în pământ pentru ca apoi să iasă din ea o nouă plantă, adică, în cazul oamenilor, un nou trup Şi trupurile din carne sunt diferite Tot aşa este şi cu învierea morţilor (vers ) Apar urmatoarele caracteristici: Atributele se constituie opoziţional după cum urmează:  se seamănă (σπείρεται) trupul stricăcios – nestricăcios ( , )  se seamănă trupul întru necinste – slavă ( , )  se seamnă trupul întru slăbiciune înviază (εγείρεται) întru putere (δυvάμει) ( , )  se seamănă trup firesc (σoμα ψυχικόv), înviază trup duhovnicesc (σoμα πvευματικόv) ( , )  pământesc – ceresc ( , – ) Se seamănă un trup care a fost animat de o viaţă biologică şi înviază un trup plin de puterea Duhului Sfânt: "Făcutu-s-a omul cel dintâi, Adam, cu suflet viu; Adam cel de pe urmă (Iisus Hristos), cu duh dătător de viaţă" Distingem două categorii fundamentale de antropologie, indispensabile pentru înţelegerea corectă a problemelor pe care le ridică omul contemporan şi cărora le caută răspunsuri Întreg capitolul al -lea este structurat pe distincţia între cele două planuri antropologice Avem astfel, cinci perechi de atribute care caracterizează cele două dimensiuni Ele sunt antagonice şi reprezintă opoziţia ireductibilă între duhul lui Dumnezeu şi duhul lumii, între starea căzută şi cea slăvită, între păcat şi sfinţenie, între înţelepciunea lui Dumnezeu şi înţelepciunea lumii, între moarte şi înviere Aceste atribute se pot constitui într-o tablă de categorii antropologice necesare descrierii omului Dacă atributele căderii sunt aplicabile tuturor oamenilor de la Adam şi până la sfârşitul istoriei universale, atributele slavei aparţin numai celor ce sunt întru Hristos Iisus Chiar şi aceştia din urmă le întrupează în mod gradat, în funcţie de măsura vârstei lor în Hristos Între atributele de mai sus, deşi există o opoziţie ireductibilă, se stabilesc totuşi mai multe relaţii al căror principiu este enunţat astfel de Sfântul Pavel: “după cum am purtat chipul celui pământesc, să purtăm şi chipul celui ceresc” ( , ) Între Dumnezeu şi om există o corespondenţă biunivocă, în sensul că Dumnezeu şi omul îşi sunt modele unul altuia Tema a fost semnalată de Sfântul Grigorie de Nyssa în tratatul său exegetic la facerea omului şi dezvoltată ulterior de Sfântul Maxim Mărturisitorul Această temă este ilustrată de cel puţin două texte: “Cine dintre oameni ştie cele ale omului, decât duhul omului care este întrru el? Şi cele ale lui Dumnezeu nimeni nu le cunoaşte decât Duhul lui Dumnezeu” ( , ) “Trupul este pentru Domnul şi Domnul pentru trup” ( , ) În acest fel, modelul, imaginea omului deplin şi desăvârşit este Iisus Hristos cel înviat, iar pentru întruparea Sa, El a folosit ca model pe om Antropologia epistolei distinge de asemenea două mari direcţii: personală şi comunitară, sau socială În fiecare din acestea sunt operaţionale categoriile slavei şi ale căderii pe care le-am văzut mai sus Pericopele : - şi : - tratează aspectul social Cu cât membrii care alcătuiesc o comunitate sunt mai “trupeşti”, adică mai îndepărtaţi de Hristos, cu atât acea comunitate poartă amprentele căderii, mai cu seamă ale dezbinării Pe de o parte, găsim la nivelul omului, luat izolat, o “dezbinare lăuntrică” ( , ), iar această stare se răsfrânge în exterior, creând între membrii comunităţii “pizmă şi ceartă şi dezbinări” Acestea sunt consecinţa faptului că persoanele respectivei comunităţi vieţuiesc “după firea omenească” şi nu după “înţelepciunea lui Dumnezeu” Textele din capitolul ne arată că viaţa comunitară sănătoasă presupune existenţa şi respectarea unei ierarhii al cărei începător este Hristos Numai pe baza acestei ierarhii se poate întemeia o reală unitate a oamenilol, cu condiţia ca să fie păzite căile autentice care duc la El Orice altă formă de unire a oamenilor este insuficientă şi cu scădere, iar dacă se pretinde exclusivă impunându-se cu forţa, atunci ea este antihristică Bună este unitatea oamenilor şi duhul de frăţie, dar la adevărata unitate şi frăţie se ajunge doar umblând în căile cele întru Hristos, aşa cum au umblat Apostolii şi cum îndeamnă Sfântul Pavel: “Fiţi mie următori, precum şi eu lui Hristos” ( , ) Imaginea socială pe care o propune epistola diferitelor căutăriale omului este Biserica Epistola conţine numeroase referiri la Biserică, [aceasta fiind] înţeleasă în dimensiunea sa social comunitară Faptele creştinilor sunt apreciate în raport cu influenţa pe care ele o au asupra Bisericii În acest fel, primează întărirea şi zidirea Bisericii, adică a unităţii în credinţă De o maximă importanţă pentru contextul actual bisericesc-interconfesional este faptul că unitatea creştinilor se realizează sacramental Sfântul Pavel vede unitatea în dimensiunea ei ontologică ca o consecinţă a împărtăşirii euharistice: “Că o pâine, un trup sunt cei mulţi, căci toţi ne împărtăşim dintr-o pâine” ( , ) Această împărtăşire euharistică însă ridică exigenţe de natură dogmatică şi moral-duhovnicească Cine nu le respectă, nu se poate împărtăşi cu Sfintele Taine şi prin urmare, cade din unitatea Bisericii “Nu puteţi să beţi paharul Domnului şi paharul demonilor” ( , ) Pe aceeaşi linie teologhiseşte şi unul din cei mai recenţi sfinţi ai Bisericii, Sfântul Nectarie al Eghinei, care, într-unul din studiile sale despre Sfintele Taine, arată că la baza unei societăţi sănătoase nu pot să stea decât Sfintele Taine, mai cu seamă Taina Pocăinţei şi a Euharistiei, deoarece acestea, asumate în mod conştient şi responsabil, îl fac pe om părtaş slavei dumnezeieşti Un astfel de om, arată Sfântul Nectarie, va fi un izvor de sănătate duhovnicească şi morală în comunităţile în care vieţuieşte, va fi “puţinul aluat care dospeşte toată frământătura”( , ) Sântul Pavel formulează două principii de vieţuire socială creştină Toate ale creştinilor să se săvârşească: a) cu cuviinţă (evschímonos – cu bun chip, cu bună înfăţişare) şi b) potrivit rânduielii (katá táxin) Aceste două principii devin şi criterii de judecată şi apreciere a calităţii unei societăţi Funcţional, folosirea lor este foarte simplă şi ne fereşte de ispita feluritelor sofisme pretins teologice şi ştiinţifice prin care se încearcă îndreptăţirea necuviinţei şi a neorânduielii (ne gândim aici la legalizarea prostituţiei, homosexualităţii şi a pornografiei, la hirotonia femeilor, nerespectarea sfintelor canoane dintr-o pretinsă libertate etc ) Potrivit epistolei I Corinteni, omul se împlineşte dezvoltându-se simultan în trei direcţii care se presupun reciproc, se susţin şi trimit una la alta Acestea sunt: duhovnicească, hristologică, bisericească a) Duhovnicească: este vorba de primirea Duhului lui Dumnezeu, Care dacă află în noi un teren pregătit, ne poate face duhovniceşti De această dimensiune pnevmatică ţin şi “atributele slavei” enumerate mai sus Concret, ele se întrupează la nivel personal şi sub forma harismelor date de Dumnezeu în Biserică, “pe care le lucrează unul şi acelaş Duh, împărţind fiecăruia după cum voieşte” ( , ) Aceste harisme sunt icoane ale vredniciei firii omeneşti slăvite în Iisus Hristos Ele sunt slujiri faţă de Biserică, date “spre folosul de obşte” ( , ) Găsim aici un criteriu de apreciere şi de discernere absolut necesar în contextul contemporan şi “postmodern”, în care asistăm la o recrudescenţă a fenomenelor care imită harismele duhovniceşti Între diferitele fenomene paranormale şi harismele bisericeşti nu trebuie să existe nici o confuzie Primele, în cea mai nevinovată formă a lor, sunt rămăşiţe ale stării adamice paradisiace şi reprezintă o lucrare în planul natural şi creat Harismele duhovniceşti, însă, sunt date după măsura credinţei fiecăruia Sunt lucrate de harul lui Dumnezeu şi au ca scop zidirea Bisericii Comentând aceste aspecte, Sfântul Diadoh al Foticeii arată că harismele sunt aduse de “rugăciunea şi liniştea multă când lipsesc cu desăvârşire grijile […], meditarea fără slavă deşartă a cuvintelor Duhului şi mai ales de harul lui Dumnezeu care le dă” (c ) Dintre toate acestea, aspectul bisericesc este cel mai important, câtă vreme în ele se cuprind în mod obligatoriu şi celelalte Biserica este astfel criteriul de judecată şi apreciere a diferitelor fenomene antropologice care apar de-a lungul vremii b) Hristologică: este a doua mare direcţie antropologică pe care am anticipat-o deja, spunând că între Hristos şi om există o relaţie de reciprocitate Omul a fost făcut pentru a se uni cu Hristos, iar Întruparea reprezintă desăvârşirea planului lui Dumnezeu Pentru a depăşi starea dezbinată a păcatului, oamenii trebuie să ajungă la “împărtăşirea cu Iisus Hristos Domnul” nostru ( , ) Întreaga viaţă a creştinului are această orientare, creştinii fiind definiţi ca “cei ce cheamă numele Domnului nostru Iisus Hristos” ( , ) şi “care aşteaptă arătarea Lui” ( , ) Cu cât ne alipim de Domnul prin Sfintele Taine şi vieţuirea cucernică, cu atât devenim “un duh cu El” ( , ) având ca şi rezultat faptul că trupul nostru devine templu al Duhului Sfânt şi că “nu mai suntem ai noştri, ci ai Lui”( , ) Bisericeşte, acest lucru se vede în aceea că noi “suntem trupul lui Hristos şi mădulare fiecare în parte” ( , ) În fine, Învierea Domnului este cea care condiţionează învierea noastră şi toate posibilităţile noastre de a ne uni cu Dumnezeu Sfântul Grigorie de Nyssa spune, într-una din omiliile sale pascale, că în harul Învierii se recapitulează întreaga iconomie a mântuirii şi toată Scriptura c) Bisericească: este cel de-al treilea mare accent antropologic pe care-l putem discerne din epistola I către Corinteni Am văzut că Biserica este realitatea mistică a trupului lui Hristos, că se constituie prin identitatea mărturisirii de credinţă şi prin părtăşia la Sfintele Taine şi că, în acelaşi timp, este şi o realitate socială În această calitate, ea reprezintă singura soluţie viabilă la profundele probleme cu care se confruntă actual societatea umană în general şi cea românească în special Atribuindu-şi numele de popor creştin ortodox, naţia română ar putea să facă dovada acestui fapt doar în măsura în care societatea pe care o construieşte va avea ca model, ca temelie şi ca forţă duhovnicească Biserica lui Hristos Doar pornind de la asumarea personală a creştinismului, cu tot ce presupune el, putem ajunge la o Biserică sănătoasă şi la o societate care să aibe mai puţine probleme A pretinde Bisericii să asaneze moral societatea, fără a accentua în egală măsură necesitatea Sfintelor Taine, constituie o eroare şi o capcană Chiar dacă chemarea ce ni se face în acest plan orizontal este măreaţă şi nobilă, nu o putem îndeplini făcând abstracţie de lucrarea sfinţitoare şi îndumnezeitoare pe care numai Biserica o poate răspândi în lume În acest punct al unei antropologii eclesiale credem că se întâlnesc toate liniile teologice ale epistolei I către Corinteni În continuare Sfântul Apostol Pavel revine la explicarea a ceea ce este trupul duhovnicesc Acest trup este asemenea trupului lui Hristos Cel Înviat, apoi pune faţă în faţă pe „primul om Adam” cu „Adam cel din urmă”, adică Hristos Domnul Hristos Domnul este "izvor de viaţă vie" care curge spre viaţa veşnică Această punere faţă în faţă se încheie Omul a ajuns la Dumnezeu în Iisus Hristos; Omul cel dintâi este din pământ; Omul duhovnicesc este din cer [Ierom, Agapie Corbu, Elemente de antropologie în Epistola I către Corinteni, http://www pemptousia ro/ / /elemente-de-antropologie-in-epistola-i-catre-corinteni/ ] Capitolul În acest capitol avem informaţii cu caracter personal Se vorbeşte despre strângerea de ajutoare pentru creştinii din Ierusalim (Gal , ; II Cor cap - ; Rom , ; Fapte , ) Această colectă s-a organizat în anul d Hr În Epistola către Galateni nu avem detalii strângerea colectei de aici rezultă că în Galatia Sfântul Apostol Pavel a trimis un bilet în care arăta cum să se facă această acţiune (vers ) Colecta trebuia să se facă în ziua întâia a săptămânii (duminica) În Epistola a doua către Corinteni se dau amănunte despre această colectă Din fiecare biserică va fi ales câte un delegat care va duce colecta la Ierusalim În versetul Sfântul Apostol Pavel scrie: "La voi mă voi opri câtăva vreme, dacă Domnul va îngădui" Epistola o scrie în anul , iar în iarna / a stat la Corint (atunci când a scris Epistola către Romani) Cincizecimea a petrecut-o la Efes (vers ) Unii dintre corinteni au jignit demnitatea Sfântului Apostol Pavel în persoana trimisului său Timotei Din acest motiv Sfântul Pavel a scris "Epistola cu multe lacrimi" În finalul Epistolei avem un epilog autograf scris de mâna apostolului: "Salutarea, cu mâna mea, a lui Pavel" (vers ) În versetul b avem expresia "Maranatha!" care înseamnă: "Vino Doamne Iisuse!", dacă o înțelegem ca „Marana tha!" , sau "Domnul a venit!", dacă o înțelegem ca „Maran atha!” În primul caz, "Marana tha!", verbul este la imperativ, iar în al doilea, în forma „Maran atha!”, vercul este la indicativ În cartea Apocalipsei apare, dea această dată în limba greacă, expresia „Vino, Doamne Iisuse!” (Apoc , ), care este, desigur, redarea lui Maranatha, ceea ce ar indica faptul că, la origine, expresia aramaică avea forma unei invocări, cu verbul la imperativ Primii creştini trăiau în aşteptarea venirii lui Iisus Expresia amintită era o invocare, cu care-și încheiau rugăciunea Dar Domnul n-a venit atunci Ei au înţeles atunci că Domnul vine la fiecare Liturghie, cu fiecare invocare a Duhului Sfânt În această înțelegere, în expresia "Maranatha!" verbul este la indicativ prezent şi înseamnă "Domnul a venit!" Această expresie apare în finalul primei formule euharistice pe care noi o avem în scris în "Didahie", anume în finalul rugăciunii de mulţumire după împărtășirea euharistică: "Dacă este cineva sfânt, să vină! Dacă nu este, să se pocăiască! Maranatha!" (Didahia , ) Nu putem spune că o formă exclude pe cealaltă Suntem îndreptaţi spre eshaton odată cu venirea lui Hristos Sfinţii Părinţi au preferat expresia "Domnul a venit !" (Sfântul Ioan Gură de Aur, Sfântul Teodoret de Cyr, Teofilact) La fel traduc părinţii latini; Fericitul Ieronim traduce cu "Dominus noster venit !" Mulţi teologi mai noi optează pentru expresia "Vino, Doamne Iisuse !" deoarece, spun ei, în momentul în care Sfântul Apostol Pavel își scria epistola, a avut în vedere această formă, aşa cum apare în Apoc , Versetele - sunt un adaos Epistolele erau destinate lecturilor publice Comunitatea răspundea cu "Amin" Acest "Amin" a fost reţinut în manuscrise până astăzi Bibliografie Sfântul Ioan Gură de Aur, Tâlcuirea Epistolei întâi către Corinteni, trad Arhim Theodosie Athanasiu, în Colecţia Tâlcuiri la Sfânta Scriptură, Bucureşti, Editura Cartea Ortodoxă, Sfântul Ioan Gură de Aur, Omilia despre căsătorie – Comentariu la Epistola către Efeseni, trad şi note de Marcel Hancheş, în rev „Altarul Banatului”, nr - , Bora, pr Ioan Sorin, „Cei tari“ şi „cei slabi”, după I Corinteni – , „Altarul Banatului” - , Buga, Ion, Teologia Cinei de Taină, Editura Sfântul Gheorghe-Vechi, Bucureşti, Corbu, Ierom, Agapie, Cuvântul înțelepciunii și cuvântul cunoștinței ( Cor , ), http://www pemptousia ro/ / /cuvantul-intelepciunii-si-cuvantul-cunostintei- cor- - / Corbu, Ierom, Agapie, Elemente de antropologie în Epistola I către Corinteni, http://www pemptousia ro/ / /elemente-de-antropologie-in-epistola-i-catre-corinteni/ Drăgulin, Harisme Melniciuc-Puică, Ilie, ”Se botează pentru cei morţi” (I Cor , )? în vol Din suflet de creştin – Anul omagial al Tainei Sfântului Botez şi al Sfintei Cununii în Patriarhia Română, Ed Pim, Iaşi, , p - Melniciuc-Puică, Ilie, Ancient Intertextuality in Corinthians – Contemporary Approaches /Intertextualitatea antică din I Corinteni – abordări contemporane, în Comunication, Context, Interdisciplinarity rd edition, Târgu Mureş, , p - http://upm ro/cci /CCI- /Hst/Hst% % pdf Melniciuc-Puică, Ilie, Biblical Statements about Passion, Death and Christ’s Ressurection in Niceean Creed, în „Theologia Pontica” – Revista Centrului de Cercetări Teologice Interculturale şi Ecumenice «Sf Ioan Cassian» Constanţa, an III ( ), nr - , p - Melniciuc-Puică, Ilie, Libertatea creştină şi actualitatea ei exprimată în Epistolele către Corinteni, în „Teologie şi Viaţă”, an XIX (LXXXV), , nr - Melniciuc-Puică, Ilie, Precizări pauline privind Botezul, în Epistola I către Corinteni, în „Teologie şi Viaţă”, an XXI (LXXXVII) , nr - Mihoc, Pr Prof Vasile, “Lucrarea Duhului Sfânt în Biserică Mihoc, Vasile, Sensul tipic al Vechiului Testament după Corinteni , - , în „Mitropolia Ardealului”, nr - , Mircea Ioan, Eclesiologie, Ortodoxia nr , , pp - Nicolaescu, Prof Nicolae I , Actualitatea Epistolei I către Corinteni, în „Studii Teologice”, nr - / , p - şi „Studii Teologice”, nr - / p - Preda, pr , prof , Constantin, Problema învierii morților ( Cor ), Ortodoxia nr , Slevoacă, Șt , Harisme Streza, Conf dr Ciprian, A fi şi a trăi în Hristos: de la prezenţa tainică (μυστικῶς) la experierea harului baptismal prin lucrarea poruncilor (ἐνεργῶς) - o viziune filocalică în Revista Teologică, , nr Todoran, pr Prof Dr , Isidor, Har și dar, în M A IX ( ), nr - Varga, Cătălin, Problema Sfintei Euharistii în Biserica din Corint, Altarul Banatului, pp - Vild, Marian, Harismele în Noul Testament, rev Cercetări biblice, , Voineag, Pr Drd Ioan, Sfânta Euharistie şi pregătirea pentru împărtăşirea euharistică după I Corinteni , - , Revista Teologică nr , Epistola a II-a către Corinteni (scrisă din Macedonia în anul d Hr la puţin timp după prima; epistolă apologetică) Elemente isagogice Întâia Epistolă către Corinteni a avut efectele scontate de Sfântul Pavel Iudaizanţii însă, care l-au urmărit pe apostol peste tot, încearcă din nou să-i mineze autoritatea în faţa credincioşilor, reuşind să-i facă pe mulţi să se îndoiască de harul, autoritatea, statornicia şi dezinteresul acestuia în predicarea Evangheliei lui Hristos Sfântul Apostol Pavel face corintenilor o vizită scurtă şi penibilă care i-a lăsat în inimă un gust amar şi i-a produs multă suferinţă (cf Cor , ; Cor , ; Cor , ; Cor , - ) S-a întors la Efes, promiţând că va reveni la ei cu răgaz ( Cor , - ) Dar şi de această dată, plecarea apostolului din comunitatea din Corint a fost exploatată de adversarii săi Are loc în Corint un incident în care autoritatea Sfântului Pavel a fost crunt lovită în persoana trimisului său ("cel nedreptăţit" Cor , ; Cor , ) Acest lucru l-a determinat pe Sfântul Apostol Pavel să scrie o epistolă aspră (cf Cor , - ; Cor , ) care a avut un efect salutar după cum rezultă din Cor , - Aceasta este "Epistola scrisă cu multe lacrimi" Epistola aceasta le-a produs corintenilor multă supărare ( Cor , ), dar această întristare a avut un caracter benefic, fiind o întristare spre pocăinţă (o întristare spre îndreptare; Cor , ) Sfântul Apostol Pavel a părăsit Efesul imediat după ce a încetat tulburarea produsă de argintarul Dimitrie, mergând spre Macedonia (Fapte , ), deşi dorea să serbeze Cincizecimea la Efes (I Cor , ) În Macedonia la întâlnit pe Tit care i-a adus veşti din Corint despre rezultatele pe care le-a avut Epistola intermediară sau "Epistola scrisă cu multe lacrimi" ( Cor , - ; Cor , - ) Tit este trimis din nou de Sfântul Pavel la Corint pentru a organiza colecta pentru sfinţii din Ierusalim ( Cor , - ), operaţie pe care o va face împreună cu un alt "frate al nostru" (cel mai probabil Luca sau Aristarh; "frate a cărui laudă întru Evanghelie este în toate Bisericile") De acolo, din Macedonia, spre sfârşitul verii anului d Hr a scris Epistola a doua către Corinteni (care era de fapt a patra epistolă adresată corintenilor): a) Epistola precanonică (cf I Cor , ); b) Epistola a-I-a către Corinteni; c) Epistola scrisă cu multe lacrimi; d) Epistola a II-a către Corinteni Epistola a doua către Corinteni nu face aluzie la problemele dezbătute în prima Epistolă (se pare că aceasta din urmă şi-a atins scopul) În momentul când scrie Epistola a doua către Corinteni, Sfântul Pavel se pregătea să meargă la Corint ( Cor , ; Cor , ) Iarna anului / stat la Corint (cf Fapte , ) Vizita de care pomeneşte în Cor , fusese scurtă şi penibilă atât pentru corinteni cât şi pentru Sfântul Pavel În Epistola scrisă cu multe lacrimi ( Cor , ) fusese vorba despre un ofensator şi un ofensat ( Cor , ) Ofensatul este Sfântul Apostol Pavel; dar cine este ofensatorul ? Unii spun că în Corinteni şi este vorba despre acelaşi incestuos pe care acum Sfântul Pavel îl iartă (însă ipoteza aceasta nu este adevărată) Circumstanţele sunt altele E vorba de un creştin din Corint care refuzase să recunoască autoritatea unui trimis al Sfântului Pavel Iudaizanţii ( Cor , ), cei pe care epistola îi va numi ironic "super-apostoli" în Cor , sau "pseudo-apostoli" în Cor , ; căutau să mineze personalitatea Sfântului Apostol Pavel Vinovatul trebuie să fie unul dintre aceşti iudaizanţi dar nu incestuosul Acestea sunt împrejurările în care Sfântul Apostol Pavel, înainte de a pleca el însuşi la Corint într-o vizită mai demult anunţată şi apoi amânată ( Cor , şi Cor , ), le scrie corintenilor această a doua Epistolă, în timp ce se afla în Macedonia (cel mai probabil la Filipi) în anul la puţină vreme după ce scris prima Epistolă Planul Epistolei Adresă şi salutare , - Rugăciune de mulţumire , - I Apologie personală a Sfântului Pavel , - , ) Amânarea călătoriei la Corint , - , ) Slujirea Apostolului , - , ) Apel la afecţiunea corintenilor; Mângâierea apostolului prin veştile aduse de Tit , - , II Colecta pentru Biserica din Ierusalim - III Apologie polemică , - , ) Răspunsul la unele acuzaţii cap ) Sfântul Pavel şi apostolii mincinoşi; Apostolatul paulin , - - ) A treia vizită la Corint , - , Încheierea , - Cuprinsul Epistolei După adresă, Sfântul Apostol Pavel mulţumeşte lui Dumnezeu că l-a ajutat în încercările slujirilor sale şi că l-a scos dintr-un mare pericol (necazul din Asia; vers ) E vorba de pericolul prin care a trecut la Efes în timpul răscoalei argintarului Dimitrie Sfântul Pavel spune că "nu mai nădăjduiam să mai scăpăm cu viaţă" (vers ) Unii teologi vorbesc despre o captivitate a Sfântului Pavel la Efes (Nicolae I Nicolaescu) I Apologie personală a Sfântului Pavel - Cor , - , Această pericopă începe astfel: "Căci lauda noastră aceasta este: mărturia conştiinţei noastre că ne-am purtat în lume şi mai ales între voi, întru sfinţenia şi curăţia care vin de la Dumnezeu, nu întru înţelepciune pământească, ci întru harul lui Dumnezeu" (vers ) Sfântul Apostol Pavel vrea să explice conduita sa anterioară faţă de corinteni şi să le răspundă la întrebarea "de ce şi-a schimbat planul de călătorie?" A fost acuzat de duplicitate, că este unul care spune "da" şi "nu" în acelaşi timp Sfântul Pavel n-a venit la Corint tocmai pentru a-i menaja pe corinteni, ca să nu fie nevoit să vină la ei din nou cu întristare (cap vers ) A fost destul o vizită penibilă şi de aceea a preferat să le adreseze o epistolă severă (cap vers - ) Această epistolă e numită "Epistola scrisă cu multe lacrimi" Iar acum, fiindcă cel vinovat şi-a luat pedeapsa e timpul să fie iertat Înţelepciunea corintenilor, atât de apreciată de aceştia, motivul certurilor şi al păcatelor, este pusă în opoziţie cu adevărata înţelepciune Riscul cel mai mare al oricărui purtător de cuvânt înţelept era calificarea lui ca nebun şi a cuvântului său ca nebunie Însă nebunia acestei lumi este tocmai înţelepciunea lui Dumnezeu Câtă vreme cuvântul Dumnezeieştii Scripturi numeşte nebun pe cel ce nu crede că există Dumnezeu: „Zis-a cel nebun în inima sa: nu este Dumnezeu” (Ps , ), pentru cei ce pier, pentru cei ce se credeau înţelepţi, Crucea Domnului sau mai degrabă cuvântul ei este nebunie În acest context, Apostolul le atrage atenţia creştinilor din Corint că, în vizita sa din cea de-a doua călătorie misionară, nu le-a vorbit din înţelepciunea omenească a acestui veac, ci din înţelepciunea divină Astfel, singura înţelepciune de care le-a vorbit este tocmai înţelepciunea Crucii: „noi propovăduim pe Hristos cel răstignit: pentru iudei, sminteală; pentru neamuri, nebunie Dar pentru cei chemaţi, şi iudei şi elini: pe Hristos, puterea lui Dumnezeu şi înţelepciunea lui Dumnezeu Pentru că fapta lui Dumnezeu, socotită de către oameni nebunie, este mai înţeleaptă decât înţelepciunea lor şi ceea ce se pare ca slăbiciune a lui Dumnezeu, mai puternică decât tăria oamenilor” (I Cor , – ) Cuvântul Crucii este Cuvântul sau predica despre Sfânta Cruce sau Evanghelia mântuirii Nimeni nu poate să adauge ceva la Evanghelie, niciun concept, iar creştinilor păstrători ai Tradiţiei Apostolice (cf I Cor , ) li se cere să nu ignore pe cei ce încearcă acest abuz: „chiar dacă noi sau un înger din cer v-ar vesti altă Evanghelie decât aceea pe care v-am vestit- o – să fie anatema!” (Gal , ): „Această Cruce are un limbaj, care nu poate decât să şocheze pe cel al înţelepciunii omeneşti, la care corintenii sunt la fel de rău inspiraţi pentru a căuta să se raporteze la ea; dar este ea însăşi a unei înţelepciuni superioare, pentru că este a lui Dumnezeu” Nu toate manuscrisele păstrează certitudinea că noi suntem cei ce ne mântuim, pentru care cuvântul crucii este „puterea lui Dumnezeu” Astfel, hymin lipseşte din manuscrisele folosite de Marcion şi Sf Irineu al Lyonului , iar Tertulian şi alţi părinţi apuseni nu-l admit În orice caz, „cei ce se mantuiesc” se referă la cei ce se află în cursa către mântuire, acel „rezultat sigur al relaţiei sigure cu Dumnezeu” În legătură strânsă cu afirmarea acestei apartenenţe a noastră la cei ce se mântuiesc, regăsim un alt citat din cea de-a doua epistolă a Sfântului Apostol Pavel către Corinteni: „Pentru că noi Îi suntem lui Dumnezeu bună mireasmă a lui Hristos între cei ce se mântuiesc şi între cei ce pier: unora, adică, mireasmă a morţii spre moarte; iar altora, mireasmă a vieţii spre viaţă Şi pentru aceasta cine-i destoinic?” ( Cor , – ) Corintenii par să fi uitat că Crucea, prin ea însăşi, are un limbaj şi totodată un discurs care nu poate fi acoperit sau ignorat Cuvântul crucii este o „inepţie” (mult mai tare decât „nebunia”») pentru cei care merg spre pieire Sfântul Pavel distinge două categorii de oameni care diferă doar prin atitudinea lor faţă de Cruce: „cei care pier” şi „cei care ne mântuim” Folosirea verbelor şi a pronumelor indică prezenţa sau absenţa comuniunii În faţa Crucii fie eşti împreună cu sfinţii pe drumul mântuirii, fie, dimpotrivă, eşti singur şi pierdut Iar sentinţa se dă nu la Parusie, aşa cum încearcă unii să demonstreze, ci chiar din această viaţă, în funcţie de felul în care ne poziţionăm în faţa Crucii Evanghelia crucificării era o nebunie inconsistentă pentru cei care credeau că un mesaj nou religios trebuie să se prezinte ca o nouă filosofie: „Evanghelia, în esenţa ei, nu este înţelepciune sau filosofie; ea este mântuire” De altfel, Apostolul se preocupă de separarea conţinutului Evangheliei, numită şi cuvântul crucii, de înţelepciunea acestei lumi Mandatul său apostolic, primit direct de la Hristos, este foarte clar, în acest sens: Hristos „m-a trimis să binevestesc, dar nu cu înţelepciunea cuvântului, ca să nu rămână zadarnică crucea lui Hristos” (I Cor , ) Apostolul construieşte un contrast între „înţelepciunea cuvântului” (I Cor , ) şi „cuvântul crucii” (I Cor , ) Această cruce a lui Hristos nu este amintită aici ca un spectacol moral de autorenunţare, ci ca un instrument de salvare rânduit de Dumnezeu pentru oamenii păcătoşi Păcătoşii sau „cei ce pier” nu oferă nicio susţinere pentru ideea de predestinare spre distrugere: „Celor bolnavi greu, şi care sunt în gura morţii, chiar şi mâncărurile cele mai întăritoare li se par greţoase, iar prietenii şi cei mai apropiaţi le sunt de nesuferit, de multe ori nici nu-i cunosc, şi li se pare că-i supără Întocmai aşa se petrece şi cu sufletele celor pieritori, căci cele ce duc spre mântuire ei nu le cunosc, iar pe cei ce se îngrijesc de dânşii îi consideră ca supărători şi de nesuferit pentru dânşii Aceasta se întâmplă nu din cauza naturii lucrurilor, ci din cauza bolii lor” În cele două epistole canonice adresate Corintenilor, Sfântul Pavel foloseşte de ori cuvântul nebun şi derivatele sale Astfel, pe lângă nebunia cuvântului crucii pentru cei ce pier, înţelepciunea lumii acesteia este dovedită chiar de Dumnezeu a fi nebunie Credinţa este cea care poate să abată oamenii de la pieire la mântuire prin „nebunia propovăduirii” (I Cor , ) De aceea Apostolii propovăduiesc „pe Hristos cel răstignit: pentru iudei, sminteală; pentru neamuri, nebunie”(I Cor , ) Din punctul de vedere al celor care se cred înţelepţi, Crucea este nebunie Cum filosofezi despre existenţa lui Dumnezeu când Îl vezi pe Domnul Slavei răstignit pe Cruce? Dar Dumnezeu şi-a ales pe cele nebune ale lumii, ca să ruşineze pe cei înţelepţi” (I Cor , ) Prin graiurile profeţilor Dumnezeu anunţase soarta înţelepciunii şi a ştiinţei lumii acesteia: „Pierde-voi înţelepciunea înţelepţilor şi ştiinţa celor învăţaţi voi nimici-o” (cf Is , ; Avd , ) Această ştiinţă se împarte în două mari categorii, cu siguranţă: una necreştină şi una creştină Cea din urmă, de asemenea, cuprinde atât învăţăturile adevărate, cât şi cele eretice Dar în cazul corintenilor s-a dovedit păgubitoare chiar şi ştiinţa cea adevărată Deşi aveau cunoştinţă despre crucea lui Hristos, nu voiau să se smerească în faţa ei Singura direcţie în care îşi îndreptau eforturile se numea cunoaştere, iar făptuirea, departe de a o subordona cuvintelor apostolice, este justificată ulterior prin cugetări pauline (cf I Cor , – ) O astfel de abordare este vicleană şi chiar satanică deoarece „gândurile satanei nu ne sunt necunoscute” ( Cor , ), câtă vreme ştiinţa în cauză „se va sfârşi” (I Cor , ) Astfel că „omul firesc nu primeşte cele ale Duhului lui Dumnezeu, căci pentru el sunt nebunie şi nu poate să le înţeleagă, fiindcă ele se judecă duhovniceşte” (I Cor , ) Dar Domnul, când va veni, „va lumina cele ascunse ale întunericului şi va vădi sfaturile inimilor” (I Cor , ) Adevărata cunoaştere trebuie să aibă altă cheie Nu trebuie cunoscut ceva anume, ci cineva; nu lucrul, ci persoana trebuie ştiute sau cunoscute O cunoaştere impersonală nu aduce decât semeţie şi izolare [Ion-Sorin Bora, Cuvântul Crucii în faţa pretinsei cunoştinţe a corintenilor din vremea Sfântului Apostol Pavel şi paradoxul credinţei creştine, Simpozionul Naţional „Constantin Noica“ Ediţia a VI-a, „Concepte Deschise”, , p - ] Totuşi îngrijorarea Sfântului Pavel continuă El a venit la Troa unde nădăjduia să-l întâlnească pe Tit, dar nu l-a întâlnit (cap vers ) De la Troa merge în Macedonia pentru a-l întâlni pe Tit (care venea cu veşti de la Corint) Sfântul Apostol Pavel s-a mângâiat atunci când a auzit veştile aduse de Tit şi de aceea îi aduce mulţumire lui Dumnezeu (cap vers - ) Pericopa , - , vorbeşte despre măreţia şi exigenţele misiunii apostolice; Sfântul Apostol Pavel se delimitează de cei care fac pe învăţătorii contra plată, de cei care "negustoresc cuvântul lui Dumnezeu" (cap vers ) Sfântul Apostol Pavel nu avea nevoie de recomandare, de o carte de vizită aşa cum aveau nevoie adversarii săi El scrie corintenilor o scrisoare deschisă pe care o poate citi oricine voieşte El este "ministru" al Noului Legământ: "Cel Ce ne-a şi învrednicit să fim slujitori ai unui Nou Testament, nu ai literei, ci ai duhului; pentru că litera ucide, dar duhul face viu" (cap vers ) În versetul avem singurul loc în Noul Testament în care apare expresia "Vechiul Testament" cu referire la colecţia cărţilor vechi-testamentare Slujirea apostolului este mult mai mărită decât cea dată lui Moise (cap vers ) Apostolii nu au nimic de la ei, totul au primit în dar, iar destoinicia lor este de la Dumnezeu (cap vers ) La data când Sfântul Pavel scria epistola era în alcătuire Noul Testament Apostolul arată cum iudeii n-au înţeles că Vechiul Testament a ajuns la plinirea lui în Iisus Hristos Până astăzi iudeii au vălul pe faţa şi pe inima lor Acest văl se va ridica dacă se vor întoarce la Domnul (cap vers - ) Chiar şi noi creştinii care nu mai avem vălul pe faţă îl vedem pe Domnul ca în oglindă, în ghicitură (vers ) Sf Pavel prezintă o evidenţă în Cor , - : Scrisoarea noastră sunteţi voi, scrisă în inimile noastre, cunoscută şi citită de toţi oamenii, Arătându-vă că sunteţi scrisoare a lui Hristos, slujită de noi, scrisă nu cu cerneală, ci cu Duhul Dumnezeului celui viu, nu pe table de piatră, ci pe tablele de carne ale inimii Lucrarea Duhului Sfânt este evidentă: scrisă nu cu cerneală, ci cu Duhul Dumnezeului celui viu El explică slava legii mozaice, cf Exod , - , care însă aducea moartea - „slujirea cea spre moarte”, fiind o reflectare a caracterului drept al lui Dumnezeu, care a revelat natura păcatului nostru Legea cea veche era o realitate limitată şi temporară: ce este trecător s-a săvârşit prin slavă Apostolul subliniază diferenţele dintre cele două legi - , - şi arată cum poate o persoană să fie dreaptă în faţa Dumnezeului celui Sfânt - , : Căci de a avut parte de slavă slujirea care aduce osânda, cu mult mai mult prisoseşte în slavă slujirea dreptăţii În Cor , - , Pavel face diferenta între slujirea lui Moise şi slujirea în Hristos Slujirea lui Moise a fost spre moarte şi este specificat că Legea Veche a fost scrisă şi gravată pe piatră Legea care a fost scrisă pe piatră sunt cele porunci, desemnate a fi partea morală a Legii Şi totuşi, textul paulin afirmă că cele porunci sunt o slujire spre moarte, iar apoi declară că este trecătoare (v ) Limbajul poate să nu fie prea clar şi de aceea sunt unele adevăruri de care este mai dificil să-i convingă pe cititori Acum ne aflăm sub un nou cod (legământ), „legea lui Hristos” (I Cor , ; Gal , ), care con]ine nouă din cele porunci În timp ce cuvântul cheie, pentru Cor , - este „slavă”, cuvântul cheie pentru v - , în care tema este sinceritatea slujirii creştine Sf Pavel arată că creştinii pot privi slava lui Dumnezeu în Legea cea Nouă, fără ca aceasta să slăbească Prezenţa Duhului lui Dumnezeu eliberează pe credincios, nu îl robeşte (cf Rom , ) În concluzie, Sf Pavel se referă la experienţa creştină în general În oglinda Cuvântului lui Dumnezeu vedem pe Domnul, iar nu pe noi înşine Experimentăm, gradual, transformarea Pe măsură ce vedem slava lui Dumnezeu, înaintăm în asemănarea cu Hristos şi reflectăm slava Lui, în purtarea noastră (cf Petru , ) Duhul este cel responsabil de transformarea noastră În propovăduirea sa, Apostolul Pavel prezintă pe Hristos ca un Dumnezeu suveran (cf Rom , ; I Cor , ; Col , ), Căruia fiecare trebuie să I se supună în credinţă Supunerea voluntară faţă de Hristos este mesajul pe care Apostolul îl rezervă credincioşilor (Rom , ; , - ) De ce Sf Pavel spune acest lucru? Fiindcă Dumnezeu, Care a zis: „Strălucească, din întuneric, lumina”- El a strălucit în inimile noastre, ca să strălucească cunoștința slavei lui Dumnezeu, pe fa]a lui Hristos ( , ) Pentru că Dumnezeu a împrăştiat întunericul din sufletul său, iluminându-l cu cunoaşterea de Sine Acum Apostolul neamurilor doreşte să împartă această lumină cu alţii Totodată, s-ar putea ca Pavel să fi făcut aluzie la experienţa propriei sale convertiri de la drumul Damascului atunci când a scris acest verset (cf Fapte , - ; , ; , ; Gal , - ) Atunci Apostolul a văzut slava lui Dumnezeu, în chipul „fără văl” al lui Iisus Hristos Sfântul Apostol Pavel prezintă multe paradoxuri sau contraste implicate în suferinţele creştinului, dar şi întărirea pe care o primeşte, pentru a le clarifica cititorilor problemele reale ale slujirii lui Iisus Hristos Apostolul revelează încă o dată contrastul dintre Legea cea veche şi cea nouă - , - : Având deci o astfel de nădejde, noi lucrăm cu multă îndrăzneală, şi nu ca Moise, care îşi punea un văl pe faţa sa, ca fiii lui Israel să nu privească sfârşitul a ceea ce era trecător Superioritatea Noului Legământ este vădită în termenii cuvântării - , : „noi lucrăm cu multă îndrăzneală” (gr parresia, folosit de de ori), căci Noul Legământ al Duhului este „mai slăvit” - cf Cor , - , dar şi în imaginea vizuală pe care Apostolul o propune cititorilor, cărora le aminteşte de vălul lui Moise pe care şi-l punea pe faţă - Exod , - Sf Pavel realizează că „fiii lui Israel nu puteau să-şi aţintească ochii la faţa lui Moise, din pricina slavei celei trecătoare a feţei lui” - cf Cor , În consecinţă, recunoaşte finalul legii, „care a fost abolită” (gr katargeo), adică făcută inoperativă Idei identice ca şi conţinut mai întâlnim şi în alte epistole pauline Versetul , face referire expresă la schimbarea pe care o produce Duhul Domnului: Iar noi toţi, privind ca în oglindă, cu faţa descoperită, slava Domnului, ne prefacem în acelaşi chip din slavă în slavă, ca de la Duhul Domnului Condiţia este privind ca în oglindă, cu faţa descoperită, slava Domnului şi subliniază nu doar reflecţia oglinzii, ci actul privirii Cuvântul grecesc katoptrizomai este folosit doar în acest pasaj Rezultatul este un proces este că ne prefacem (ne transformăm) Grecescul metamorphoo este întâlnit de ori în Noul Testament, printre care şi la Mt , şi Marcu , În Rom , are semnificaţia unei transformări morale care cere o dedicare totală a vieţii lui Dumnezeu, un refuz al ipocriziei şi o continuă „reînnoire a minţii” Cuvântul grecesc metaschematizo, tradus prin „transformat”, apare în Cor , - , dar marchează o diferenţă şi se referă la înfăţişarea exterioară, pe când metamorphoo se referă la schimbarea interioară Înfăţişarea noastră exterioară se va schimba în viitor, de aceea în Filip , Sf Pavel foloseşte metaschematizo pentru a indica acest fapt În capitolul patru este prezentat rolul apostolului de a predica adevărul că Domn este Iisus Hristos, de a aduce pe oameni la cunoaşterea lui Dumnezeu prin Iisus Hristos Apostolii adevăraţi sunt "vase de lut" (vers ) Ei n-au valoare prin ei înşişi, dar tocmai acest lucru dovedeşte că prin ei lucrează Dumnezeu Apostolul este epuizat de multele încercări, dar totuşi prin el viaţa lui Iisus se împărtăşeşte tuturor celor care ascultă cuvântul său În prima parte a secţiunii ( , - ), Sfântul Pavel plasează în centrul atenţiei problema suferinţei şi cea a morţii, ca pericole iminente şi permanente ce însoţesc actul de slujire apostolică Cu toate acestea, propovăduirea lui Iisus Hristos şi dobândirea slavei lui Dumnezeu ( , ) constituie preocuparea centrală a apostolului Pavel (cf , ) Ca atare, în v apare problema trupului uman definit metaforic ca ὀστράκινος σκεῦος («vas de lut») şi problema δύναμις τοῦ θεοῦ («puterea lui Dumnezeu») ca mod concret de manifestare a prezenţei divine în neputinţele trupeşti Interesant de observat este că puterea lui Dumnezeu se manifestă în momentele cele mai acute ale unui necaz, sau ale unei suferinţe, mai ales atunci când nu mai apare nicio variantă de soluţionare firească şi se stabilizează ca fenomen reperabil prin reabilitarea persoanei umane şi aşezarea ei în cursul firesc al vieţii În partea de final ( , - ), pe baza suferinţelor exemplificate mai sus, Sfântul Pavel conchide prin stabilirea unei relaţii dialectice între viaţă şi moarte, depăşită prin manifestarea stării Mântuitorului Iisus de după Înviere, ca fiind una de trans-«moarte şi viaţă» ( , ), ce se revarsă atât în viaţa Sfântului Pavel, cât şi a creştinilor, ca urmare a necazurilor îndurate ( , - ) Apostolul are certitudinea învierii sale şi a credincioşilor săi: "ştiind că Cel Ce L-a Înviat pe Domnul Iisus ne va învia şi pe noi cu Iisus, şi împreună cu voi ne va aşeza alături de El" (vers ) Toate darurile aduse de Iisus sunt pentru credincioşi (vers ) Chiar dacă viaţa din afară (cea din trup) trece, viaţa duhovnicească se înnoieşte din zi în zi (vers ) „Comoara în vase de lut” - Cor , - Apostolul începe capitolul IV prin afirmarea refuzului de renunţa - , : De aceea, având această slujire, după cum am fost miluiţi, nu ne pierdem nădejdea, idee ce se regăseşte în v al aceluiaşi capitol: De aceea nu ne pierdem curajul şi, chiar dacă omul nostru cel din afară se trece, cel dinăuntru însă se înnoieşte din zi în zi El a renunţat la toate practicile decepţionante - , : ne-am lepădat de cele ascunse ale ruşinii, neumblând în vicleşug, nici stricând cuvântul lui Dumnezeu Sf Pavel recunoaşte lucrarea duşmanului — , - , numindu-l dumnezeul veacului acestuia, iar poporul pe care îl controlează, cei pierduţi (gr apollumi — folosit de de ori, fiind tradus şi cu „cei ce pier”) Locul unde el operează este „lumea” sau „veacul” ace(a)sta — a se compara cu Ef , - Planul pe care îl întrebuinţează este următorul „a orbit minţile necredincioşilor” Scopul pe care îl urmăreşte duşmanul este „ca să nu le lumineze lumina Evangheliei slavei lui Hristos, Care este chipul lui Dumnezeu” Mesajul pe care Sf Pavel îl predică este Iisus Hristos Dumnezeu se bucură de ceea ce a făcut în inimile noastre — , : El a strălucit în inimile noastre, ca să strălucească cunoştinţa slavei lui Dumnezeu, pe faţa lui Hristos El, Creatorul lumii, este şi Cel ce a declanşat convertirea noastră — Fiindcă Dumnezeu, Care a zis: Strălucească, din întuneric, lumina - El a strălucit în inimile noastre Sf Pavel face referire la centralitatea lui Iisus Hristos în cunoaşterea slavei lui Dumnezeu — ca să strălucească cunoştinţa slavei lui Dumnezeu, pe faţa lui Hristos Sf Pavel revine la puterea lui Dumnezeu — , : Şi avem comoara aceasta în vase de lut, ca să se învedereze că puterea covârşitoare este a lui Dumnezeu şi nu de la noi — pe care o numeşte comoară (gr thesaurus) Locul în care ea se sălăşluieşte sunt vase de lut (gr ostrakinos este folosit doar aici şi în II Tim , ) Scopul folosirii cuvântului este de a arăta că izvorul puterii este la Dumnezeu, nu la noi „Privind la cele veşnice” - Cor , - Apostolul afirmă că rezistă, fără a fi înfrânt de vreo dificultate dintre cele cărora, inevitabil, trebuie să le facă față - , - : În toate pătimind necaz, dar nefiind striviţi; lipsiţi fiind, dar nu deznădăjduiţi Prigoniţi fiind, dar nu părăsiţi; doborâţi, dar nu nimiciţi Pătimirea „întru Domnul” revelează via]a Domnului Iisus în trupurile noastre — Cor , - : Purtând totdeauna în trup omorârea lui Iisus, pentru ca și viaţa lui Iisus să se arate în trupul nostru Căci pururea noi cei vii suntem daţi spre moarte pentru Iisus, ca și viaţa lui Iisus să se arate în trupul nostru cel muritor Astfel, comparând cu Gal , , putem spune că „proba adevăratei slujiri nu sunt medaliile, ci cicatricile” Adevărul se ascunde în spatele tuturor acestor mărturii despre suferințe - , : Astfel că în noi lucrează moartea, iar în voi, viaţa Sf Pavel îndrumă la înnoirea omului din interior în fiecare zi — b: chiar dacă omul nostru cel din afară se trece, cel dinăuntru însă se înnoiește din zi în zi, căci descurajarea nu trebuie să îşi aibă locul printre creştini: nu ne pierdem curajul Perspectiva noastră trebuie să insiste pe ceea ce nu putem vedea, dar care este veşnic — , : Neprivind noi la cele ce se văd, ci la cele ce nu se văd, fiindcă cele ce se văd sunt trecătoare, iar cele ce nu se văd sunt veșnice Pasajul Cor , - , care vorbeşte de suferinţă şi moarte — este într-un puternic contrast cu termenul „slavă”, atât de strălucitor dezvoltat de în Cor , - , , la care însă se întoarce, în v - Comoara pe care fiecare creştin o posedă - în vase de lut, ca să se învedereze că puterea covârşitoare este a lui Dumnezeu şi nu de la noi ( , ) este „cunoaşterea slavei lui Dumnezeu” Chiar dacă sunt unii care petrec în întuneric duhovnicesc, Dumnezeu a depozitat acest dar preţios în fiecare creştin Şi acest lucru este un paradox Importanţa unui vas de lut se evaluează după ceea ce conţine, nu după materialul din care este făcut Pavel nu a desconsiderat trupul uman, numindu-l „vas de pământ”, nici spunând că este doar un vehicul al sufletului Pavel vedea pe om ca fiind o unitate din părţi materiale şi imateriale (monism), mai degrabă decât posedând elemente mai de cinste sau de necinste (dualism) El a pus în contrast importanţa minimă a vasului ce ţine lumina şi frumuseţea şi valoarea acesteia Sf Pavel afirmă în Epistola II Corinteni un nou paradox: Purtând totdeauna în trup omorârea lui Iisus, pentru ca şi viaţa lui Iisus să se arate în trupul nostru ( , ) Într-un fel a fost tot timpul mort, dar în acelaşi timp niciodată nu a încetat să trăiască Folosirea cuvântului nekrosis („omorârea” v ) în locul lui thanatos („moarte”) arată că ceea ce a vrut să exprime nu a fost identitatea noastră cu Hristos în moartea Sa, ci mai degrabă disponibilitatea noastră de a fi părtaşi suferinţelor Sale, fiind expuşi zilnic pericolelor şi morţii, de dragul Său (cf I Cor , ; Filip , ) Următorul verset specifică acest lucru în mod explicit: Căci pururea noi cei vii suntem daţi spre moarte pentru Iisus, ca şi viaţa lui Iisus să se arate în trupul nostru cel muritor ( , ) Sf Pavel face faţă ameninţărilor zilnice la adresa vieţii sale, ca martor al lui Iisus Hristos (cf I Cor , - ) Aceasta este semnificaţia cuvintelor omorârea lui Iisus Noul Testament ne asociază morţii lui Hristos în alte trei feluri, dar acestea nu sunt menţionate aici Prima este identificarea noastră cu Hristos în moartea Lui în botez (Rom , - ), a doua mortificarea noastră zilnică, cu trupul (Gal , ), iar a treia dăruirea noastră fizică spre a-I sluji lui Hristos Paradoxal, moartea şi viaţa lui Iisus au fost evidente, simultan, în experienţa Sf Pavel (cf , - ) Trăind, Apostolul Pavel a fost mereu în pericol de moarte din cauza duşmanilor Mântuitorului Iisus care îl respingeau şi încercau să-l omoare Dar în ciuda pericolelor sistematice la care i-a fost expus trupul, Dumnezeu i-a dat viaţă, după cum i- a dăruit viaţă lui Iisus Hristos prin Înviere, astfel încât Apostolul continua să-L slujească Apostolul dorea cu sinceritate creşterea spirituală a corintenilor: Căci toate sunt pentru voi, pentru ca, înmulţindu-se harul să prisosească prin mai mulţi mulţumirea, spre slava lui Dumnezeu ( , ) El a îndurat cu bucurie suferinţele pentru Evanghelie, de dragul acestei realităţi Pavel a adus harul în Corint, iar acum corintenii îl împărtăşesc mai departe, altora Gratitudinea este cel mai potrivit răspuns la harul lui Dumnezeu După cum harul lui Dumnezeu le-a copleşit inimile, şi prin ei, numărul celor aleşi creşte, la fel şi mulţumirea adusă lui Dumnezeu pentru primirea iluminării (cf , ) va creşte şi va spori slava lui Dumnezeu Din perspectiva întregii secţiuni, Cor , are un caracter tranzitoriu prin faptul că, pe de o parte, rezumă cele spuse în , - , iar pe de alta parte, reprezintă începutului secţiunii din , - , în care se discută despre metamorfozările din plan eshatologic ce vor plana asupra persoanei umane Pasajul principal din Cor , : «Aşadar, noi nu ne pierdem curajul: dimpotrivă, chiar dacă omul nostru cel exterior este corupt, [omul] nostru cel interior este reînnoit din zi în zi» tratează conceptul de antropologie ”om lăuntric” și ”om dinafară”: ἔξω ἄνθρωπος / ὁ ἔσω ἄνθρωπος Verbul ἐγκακέω („a renunţa”, „a da înapoi”), precedat de negaţia οὐκ, reactualizează problema suferinţelor expuse în secvenţa din , - Pe lângă problema de context, observăm atitudinea verticală şi incisivă a Sfântului Pavel în propovăduirea apostolică indiferent de opoziţiile cu care se confruntă a Expresia ὁ ἔξω ἄνθρωπος («omul exterior») constituie o hapax legomenon în corpusul paulin, expus întotdeauna în contrast cu ὁ ἔσω ἄνθρωπος («omul interior») Deşi se face aluzie la existenţa omului exterior în Rom , , sintagma nu apare în mod explicit Originea terminologiei de tipul ὁ ἔξω ἄνθρωπος este tipic paulină şi a fost integrată de-a lungul timpului în conceptul de σὰρξ sau de σῶμα Părintele Grigore T Marcu subscrie perspectivei apusene, considerând partea dinafara omului ca fiind componenta corporal-materială, care declinată poate însemna fie σὰρξ, fie σῶμα Într-o interpretare din perspectiva contextuală a sintagmei ὁ ἔξω ἄνθρωπος, trebuie să ţinem cont de tema suferinţelor, mai ales a celor trupeşti, care s-a perpetuat de la versetul până la acest verset prin intermediul reluării unor conjuncţii specifice Prin asocierea omului exterior cu verbul διαφθείρω, la diateza pasivă, care are semnificaţia principală de a fi dat spre distrugere, de a fi omorât, putem deduce atât realitatea iminentă a suferinţelor, cât şi o posibilitate de definire a omului exterior Mai exact, tot ceea ce ţine de latura noastră văzută, sau de modul în care noi ne apărem nouă şi, ca atare, poate fi dat morţii, constituie omul exterior b Expresia ὁ ἔσω ἄνθρωπος în scrierile pauline se găsește la Ef , ; Rom , ; Cor , Într-o primă accepţiune putem considera omul interior ca fiind acea componentă din noi înşine care este supusă zilnic reînnoirii duhovniceşti, aspect evidenţiat de expresia de sorginte ebraică: ἡμέρᾳ καὶ ἡμέρᾳ ( , ) Conceptul de reînnoire progresivă poate fi corelat cu ideea καινός κτίσις (noua creaţie) din Cor , În consecinţă, unii comentatori au încercat identificarea lui ὁ ἔσω ἄνθρωπος cu ὁ καινός ἄνθρωπος, din cauza elementului de înnoire ce uneşte termenii antropologici, însă asocierea este una forţată Pr Grigore T Marcu [Grigore T Marcu, Antropologia paulină, Tiparul Tipografiei Arhidiecezane, Sibiu, , p] asumă în antropologia sa expresia ὁ ἔσω ἄνθρωπος ca fiind acea parte sufletească-spirituală din noi înşine în care se cuprind toate celelalte facultăţi ale sufletului (ἡ καρδία, ἡ συνείδησις, ὁ νοῦς, ἡ ψυχη, τὸ πνεῦμα) Mai mult sau mai puţin obiectiv, majoritatea comentatorilor pun capăt în acest punct cercetărilor, ei exprimând, mai degrabă, ceea ce nu este omul interior decât ceea ce este Omul interior este persoana întrupată văzută din optica lui Dumnezeu, din perspectiva credinţei Omul interior este realitatea nevăzută a persoanei întrupate, care are posibilitatea să fie reînnoită” Problema definirii lui ὁ ἔσω ἄνθρωπος fie ca alter ego, fie ca sufletul omului ori ca un mod platonic de expunere a existenţei creştineşti rămâne încă un capitol deschis în literatura de specialitate Importanţa textului din Cor , se fundamentează pe două argumente solide: în primul rând, la nivelul gândirii pauline, realitatea transformării creştinului nu este prezentată ca un eveniment viitor (cf Filipeni , ), petrecut după încetarea vieţii pământeşti, ci ca unul prezent, aflat deja în derulare Deducem de aici că lucrarea lui Dumnezeu nu este în opoziţie cu creaţia Sa, din contră, omul este în permanenţă conectat la realităţile vieţii veşnice din care se împărtăşeşte continuu în măsura propriei sale voinţe În al doilea rând, asistăm la o turnură fundamentală în optica vieţii din perspectivă creştină Suferinţele, ca semn al slăbiciunilor şi al neputinţelor trupeşti, devin mediul propriu prin care puterea lui Dumnezeu se manifestă în viaţa noastră şi implicit în lume (cf Cor , ) Este clar că, din acest punct de vedere, problematica teologică se stabilizează în sfera moralei creştine, întrucât dificultatea pasajului ţine mai mult de aspiraţiile realizării lui la nivel factic decât de clarificarea lui la nivel discursiv În acord cu cele afirmate anterior, Sf Ioan Gură de Aur aduce următoarea interpretare textului: „«Pentru aceea nu pregetăm: ci de s-ar şi strica omul nostru cel dinafară, dară cel dinlăuntru se înnoieşte din zi în zi» ( Cor , ) Şi cum se strică oare? Fiind prigonit, alungat, şi mii de rele suferind «Dară cel dinlăuntru, zice, se înnoieşte din zi în zi» Şi cum se înnoieşte? Cu credinţa, cu nădejdea, cu bunăvoirea, cu înfruntarea relelor Că cu cât mai mult pătimeşte trupul, cu atât mai mult şi sufletul are nădejdile cele mai bune şi se face mai strălucit, ca şi aurul care este mai mult lămurit în foc Dară tu priveşte cum el răstoarnă toate cele supărătoare ale vieţii acesteia” [Sf Ioan Gură de Aur, Tâlcuiri la Epistola a doua către Corinteni, trad de Arhim Theodosie Athanasiu, Ed Sophia/Cartea Ortodoxă, Bucureşti, , p ] În Cor , Sf Pavel introduce alt paradox: Căci necazul nostru, de acum, uşor şi trecător, ne aduce nouă, mai presus de orice măsură, slavă veşnică covârşitoare Suferind acum, vom fi în slavă mai târziu El consideră necazurile îndurate ca slujitor al lui Hristos drept „lumină”, raportată la măreţia slavei pe care o va primi la scaunul de judecată a lui Hristos (cf , - ) Alegerea expresiei slavă covârşitoare poate fi influenţată de faptul că în ebraică, „greutate” şi „slavă” vin din aceeaşi rădăcină, kbd Prin prisma slavei ce va veni, necazul prezent pare atât de fără importanţă, de aceea veşnicia slavei ce va veni face ca necazul să pară doar „momentan” În plus, slava nu este o compensaţie pentru necaz (cf Rom , ), ci mai degrabă slava este produsul necazului, dincolo de orice comparaţie Acest lucru nu vrea să însemne că orice suferinţă este aducătoare de slavă Apostolul Pavel are aici în vedere suferinţa „pentru Hristos” (v ; cf Fapte , ), o suferinţă în care nu poate exista nici un fel de interes personal După ce pune în contrast lucrurile prezente, vizibile, şi cele nevăzute ( , ), apoi trupurile prezente şi cele viitoare (vv - ), ca un făcător de corturi, Sf Pavel compară trupul uman cu un cort În antichitate, cortul era un simbol familiar a ceea ce este trecător Trupurile noastre fizice sunt doar structuri temporare, dar Dumnezeu ne pregăteşte noi trupuri, superioare la tot ce mâinile omului pot produce sau menţine Ar fi o greşeală să considerăm că Sf Pavel împrumută conceptul platonic al trupului ca închisoare a sufletului, concept preluat de primii gnostici sau alte antropologii Prezenţa adjectivului αἰώνιον («veşnic») deschide tematica devenirii plenare a omului din direcţia eshatologiei, prezentă în , - Aici, Apostolul Pavel pune în discuţie modul în care se va petrece trecerea noastră din trupul acesta pieritor în mediul veşnic al nemuririi ( , ), al vieţii ( , ) şi al comuniunii cu Dumnezeu ( , ) Aşadar, darurile şi transformările care vor urma după încetarea vieţii pământeşti a creştinilor survin încă din lumea aceasta Totodată, ideea este întărită şi de prezenţa termenului βάρος, care are semnificaţia de abundent, plinătate, ceea ce atestă realitatea manifestării anticipate a darurilor din planul eshatologic Din perspectiva schemei prezentate mai sus, existenţa omului este dihotomică, iar antropologia paulină este una bipartită Este clar că Sfântul Pavel îşi expune în aceste versete propria experienţă umană, asumată în realitatea divizării ei, însă se poate observa că tocmai tipul antinomic de existenţă creştină constituie mediul prielnic de manifestare a «puterii» (δύναμις din , ) şi a «slavei lui Dumnezeu» (δόξα din , ) Această pericopă atinge punctul culminant în pericopa de la Cor , - , În prima parte a capitolului Sfântul Pavel se referă la eshatologia individuală Noi creştinii ştim că locuinţa noastră pământească (trupul fizic, biologic) trece, se va desface; dar mai ştim că avem zidire de la Dumnezeu, casă nefăcută de mână, veşnică în ceruri (vers ) E vorba în acest text despre trupul ecclesial eshatologic în care credinciosul intră prin moarte, iar locuinţa noastră cea din cer (vers b) este trupul pnevmatizat al lui Hristos Sfântul Apostol Pavel vorbeşte cu dor despre viaţa de dincolo Suspinăm de dorul de a ne îmbrăca cu veşmântul cel nou (cu locuinţa cea din ceruri) pentru ca ceea ce este muritor să fie înghiţit de viaţă (vers ) În versetul avem un text care vorbeşte clar despre eshatologia realizată: "Iar Cel Ce ne-a făcut spre aceasta este Dumnezeu, Care ne-a dat nouă arvuna Duhului" Atâta vreme cât petrecem în trup suntem încă departe de Domnul (vers ) Apostolul vrea ca toţi corintenii să aibă încredere deplină în el, dragostea lui Hristos care-l stăpâneşte îl obligă să vestească mântuirea în Hristos, Cel mort şi înviat Apostolul completează în Cor , ceea ce a afirmat: Că noi, cei ce suntem în cortul acesta, suspinăm îngreuiaţi, de vreme ce dorim să nu ne scoatem haina noastră, ci să ne îmbrăcăm cu cealaltă pe deasupra, ca ceea ce este muritor să fie înghiţit de viaţă Oftăm pentru că tânjim după trupurile nemuritoare pe care Dumnezeu ni le-a promis Promisiunile Domnului despre ceva mai bun ne fac nesatisfăcuţi cu ceea ce avem acum Tânjim după timpul în care viaţa fără de moarte va consuma ceea ce este muritor Aici e un alt paradox Sf Pavel este încrezător că moartea îi va distruge trupul pământesc, dar va primi cu siguranţă un viitor trup strălucitor Nădejdea într-un trup nemuritor nu este doar o dorinţă Noi avem deja moştenirea în Duhul Sfânt: Iar Cel ce ne-a făcut spre aceasta este Dumnezeu, Care ne-a dat nouă arvuna Duhului ( , ) Cuvântul arrhabona, tradus prin „arvună”, „chezăşie”, poate desemna şi inelul de logodnă Ceea ce avem acum este garanţia lui Dumnezeu că ne va oferi ceea ce avem nevoie pentru viitor Motivul pentru care Apostolul doreşte să părăsească acest trup muritor este acela de a petrece în prezenţa lui Dumnezeu, de a fi „aproape de Domnul”, ceea ce implică o foarte strânsă proximitate cu El (cf I Tes , ; Fil , ) A fi plăcut lui Hristos este suma tututor aspiraţiilor unui creştin autentic, căci fiecare doreşte să placă celui pe care îl iubeşte Mesajul actual al Scripturii şi al Bisericii Sf Pavel arată că Dumnezeu îşi va recompensa moştenitorii şi mărturisitorii pe baza faptelor lor: Pentru că noi toţi trebuie să ne înfăţişăm înaintea scaunului de judecată al lui Hristos, ca să ia fiecare după cele ce a făcut prin trup, ori bine, ori rău ( , ), iar răsplata va fi în ceruri (cf Rom , - ; I Cor , - ; , ; , - ) Imaginea folosită aici pentru viitorul moment eshatologic este cea a procesului juridic în care guvernatorul roman şedea în scaunul său de judecată şi asculta acuzaţiile sau apărările persoanei din faţa lui Dacă cel acuzat era socotit vinovat, guvernatorul ordona imediat pedeapsa Folosirea acestui limbaj către corinteni are un sens Pavel însuşi fusese acuzat înaintea guvernatorului roman Gallio, în agora corintenilor, cu câţiva ani mai devreme (Fapte , - ), după cum îşi puteau aminti membrii comunităţii din Corint Cuvântul grecesc phaulos înseamnă „rău”, „fără valoare” Ideea nu este că Dumnezeu ne va recompensa pentru lucrurile bune săvârşite şi ne va pedepsi pentru cele rele, ci mai degrabă ne va răsplăti pentru lucrurile care merită şi nu ne va răsplăti pentru cele fără valoare (cf Mat , - ; I Cor , - ) Cele meritorii sunt cele care contribuie la dezvoltarea Bisericii lui Dumnezeu şi a slavei Sale în lume, iar faptele nemeritorii sunt cele care nu contribuie la îndeplinirea scopurilor bune (cf Mat , - ; Luca , - ) Penalizarea este limitată la pierderea răsplăţii La scaunul de judecată al lui Hristos, credincioşii nu suferă condamnarea (Rom , ; , ), ci mai degrabă o evaluare, din punct de vedere al poruncilor Stăpânului (I Cor , - ) Viaţa Apostolului Pavel este o carte deschisă, prin care Dumnezeu vorbeşte, de aceea este atât de transparent faţă de corinteni Slujirea este răspunsul suprem faţă de Dumnezeu Slujitorii creştini sunt robi ai lui Dumnezeu (I Cor , ), urmaşi ai lui Hristos şi casnici ai lui Dumnezeu (I Cor , ); Ei îşi efectuează slujirea „în locul lui Dumnezeu” ( Cor , ; cf I Cor , ), cunoscând frica de Domnul ( Cor , ) Sfânta Biserică, în calitate de trup al Domnului Hristos prin care creştinii credincioşi luptă pentru mântuire, prin constanta învăţăturii morale, afirmă libertatea şi responsabilitatea fiecăruia de a vieţui conform voinţei divine indicate în Sfânta Scriptură În calitate de reprezentantă a unei comunităţi religioase, faţă de stat şi instituţiile seculare, are misiunea socială de a promova binele şi drepturile membrilor ei Faţă de apariţia unor modificări în legislaţia de stat, ea nu rămâne indiferentă, angajându-se ca lipsurile şi uniformizările să le aplice din perspectiva legii divine, imuabile şi mereu valabile În Cor , - avem un important pasaj despre împăcarea în Hristos Demersul este duhovnicesc Hristos ne-a răscumpărat, murind pentru toţi pentru ca cei ce viază să nu mai vieze loruşi, ci Aceluia Care pentru ei a murit şi a înviat (vers ) Chiar dacă l-am cunoscut pe Hristos după trup, de acum încolo nu-L mai cunoaştem astfel (vers ) "Prin urmare, dacă este cineva întru Hristos, el e făptură nouă: cele vechi au trecut, iată că toate au devenit noi" ( Cor , ) Dumnezeu ne-a împăcat cu Sine prin Hristos şi ne-a dat nouă slujirea împăcării Împăcarea s-a realizat deci în Iisus Hristos şi totuşi e nevoie de ea în continuare (avem aici ideea de "deja" şi "nu încă" a lui Oscar Cullmann) Împăcarea este un alt nume dat mântuirii aduse de Hristos Noi apostolii şi în general slujitorii lui Hristos suntem purtători de cuvânt ai Acestuia, ca şi cum Dumnezeu ar îndemna prin noi (vers ) "De dragul nostru L-a făcut El păcat pe Cel Ce n-a cunoscut păcatul, pentru ca întru El să devenim noi dreptate a lui Dumnezeu" Acest text are paralelă în Epistola către Romani cap vers : " trimiţându-L pe Fiul Său într-un trup asemănător cu acela al păcatului şi pentru păcat, El a osândit păcatul în trup " Hristos a luat un trup asemănător păcatului Dar Dumnezeu nu L-a făcut pe Iisus păcătos, ci L-a făcut să fie tratat ca păcătos, devenind victima unei jertfe prin excelenţă adevărată pentru păcat Trupul este semnul concret al unei lumi păcătoase Iisus a suferit în trup şi a murit, dar a înviat cu un trup duhovnicesc Prin acest act, toată omenirea a trecut virtual de la viaţa carnală (trupească) la viaţa duhului În capitolul şase pericopa despre Împăcarea în Hristos şi slujirea împăcării continuă În primele zece versete apostolul face referiri la slujirea sa Paradoxul slujirii apostolice (amestec în aparenţă contradictoriu de slăbiciune şi putere) Apostolul este vasul slab de lut în care lucrează puterea lui Dumnezeu În pericopele , - şi , - avem un tandru apel la afecţiunea corintenilor: "lărgiţi-vă inimile"; "faceţi-ne loc în inimile voastre !" Acest apel este întrerupt subit de o recomandare de a nu se unii cu necredincioşii şi de a nu avea nici o împărtăşire cu Veliar Această pericopă se pare că este o interpolare luată (după unii) dintr-o altă epistolă Apar aici influenţe qumranite (eseniene): opoziţia lumină-întuneric; dreptate-fărădelege; Hristos-Veliar În ebraică "veliar" înseamnă "fără folos", "nevrednic" În acest text "veliar" este sinonim al lui "satan" Această interpolare merge până în capitolul versetul Versetul al capitolului merge perfect în continuarea lui , "Este pericopa , - , o paranteză a Sfântului Apostol Pavel?" poate!, dar nu putem afirma nimic cu siguranţă b „Căci noi suntem templu al Dumnezeului celui viu, precum Dumnezeu a zis că, «Voi locui în ei şi voi umbla şi voi fi Dumnezeul lor şi ei vor fi poporul Meu» De aceea, «Ieşiţi din mijlocul lor şi vă osebiţi», zice Domnul, şi «de ce este necurat să nu vă atingeţi» şi «Eu vă voi primi pe voi» Şi «voi fi vouă tată, şi veţi fi Mie fii şi fiice», zice Domnul Atotţiitorul , Având deci aceste făgăduinţe, iubiţilor, să ne curăţim pe noi de toată întinarea trupului şi a duhului, desăvârşind sfinţenia în frica lui Dumnezeu ( Corinteni , b- , , ) În Corinteni , - am găsit un citat unic, compus din fraze întregi din Vechiul Testament care fuzionează în scris, ca un şir de ecouri scripturistice” Apostolul Pavel a aranjat cele patru citate din Vechiul Testament, în versetele - , astfel că acestea încep şi se încheie cu făgăduinţe verbale ale lui Dumnezeu, inserând două paralele conceptuale: „ieşiţi din mijlocul lor şi vă osebiţi” şi „de ce este necurat să nu vă atingeţi” [C Blomberg, The Structure of Corinthians - , în „Criswell Theological Review” ( ), p ] Îndemnul imperativ al Apostolului Pavel de la Cor , a Mh gi,nesqe e`terozugou/ntej avpi,stoij afirmă învăţătura despre osebirea celor păcătoşi din adunarea celor curăţiţi prin taina Botezului în Hristos Avem cuvântul e`terozugou/ntej, derivat de la cuvintele e`teroj ("un alt”), şi zugo,j ("un jug”) Rezultă că Apostolul Pavel folosind expresia „nu vă înjugaţi la jug străin cu cei necredincioşi”, ar fi putut avea în minte legislaţia agricolă a Vechiului Testament, care stipula: „Legea Mea să o păziţi; vitele tale să nu le faci să se împreune cu alt soi; şi „Să nu ari cu un bou şi cu un asin” (Lev , , Deut , ) [ Fitzmyer, Qumran and the Interpolated Paragraph in Cor , - , , în „Catholic Biblical Quarterly” ( ), p ] În Deuteronom , - , interdicţia de a amesteca la jugul comun diferite tipuri de animale apare din cauza incompatibilităţii fizice Jugul ar putea fi mai bine înţeles ca o figură de parteneriat sau chiar de ucenicie, la fel ca în Sir , şi Mt , [R Jamieson, A Commentary: Critical, Experimental and Practical on the Old and New Testaments, vol , Grand Rapids, Eerdmans, , p - ] Termenul mh este un negativ de voinţă, dorinţă, sau îndoială Negaţia ouv neagă faptul, dar mh neagă ideea [A T Robertson, A Grammar of the Greek New Testament in the Light of Historical Research, Tennessee, Broadman Press, , p ] Negaţia mh este folosită aici cu imperativ prezent, şi această clauză ar trebui, prin urmare, tradusă, „nu vă înjugaţi la jug străin cu cei necredincioşi aşa cum o fac unii deja” Corintenilor li s-a poruncit să se separe de avpi,stoij, „necredincioşi” În contextul cultural din epistolele Corinteni două grupuri de oameni sunt evidenţiate: ( ) păgâni neconvertiţi, şi ( ), profeţii falşi Ambele grupuri sunt caracterizate prin avpi,stoij pentru că ei nu cred în vestea bună despre Iisus Hristos Pavel, Apostolul Neamurilor, rezumă premisa lui pentru separarea necesară între cei ce pot dăuna prin atitudinea permisivă faţă de păcat, în exprimarea categorică: h`mei/j ga r nao j qeou/ evsmen zw/ntoj H`mei/j este plasat aici, la început, pentru a accentua atenţionarea paulină adresată corintenilor, amintind că ei sunt poporul lui Dumnezeu, atât fiecare în parte (I Corinteni , ), precum şi toţi la un loc (I Corinteni , ) Cuvântul nao j, care apare în acest verset arată faptul că templul lui Dumnezeu / Biserica trebuie să se ţină departe de la orice fel de impuritate datorată păcatului Cuvântul nao j, spre deosebire de i`ero n, este sanctuarul care se identifică cu locul cel mai sfânt Cerinţele Vechiului Testament pentru sfinţenia din acest loc nu pot fi subliniate îndeajuns [R C H Lenski, The Interpretation of St Paul’s First and Second Epistles to the Corinthians, Augsburg, Fortress, , pp - ] Participiul adjectival zw/ntoj ("viu”) este semnificativ Apostolul încearcă să facă un contrast între Dumnezeul adevărat din credinţa creştină şi idolii fără viaţă şi existenţă din religiile păgâne Pentru a sprijini argumentului său, Apostolul Pavel citează ca sursă autoritativă din Vechiul Testament Folosind un şir de citate compozite din Levitic , - ; Iezechiel , ; Isaia , ; Exod , ; II Samuel , şi II Samuel , el cuprinde intenţionat atât necesitatea de separare de la părtăşia greşită şi promisiunile care se manifestă prin dreptul de a participa la cult Betz susţine că aceste mărturisiri reflectă o înţelegere a Torei ca promisiune divină care cuprinde ideea de deosebire, ca un legământ sau punere sub ascultare Apostolul neamurilor citează o combinaţie de la Levitic , ; şi Iezechiel , [Pr Lect Dr Ilie Melniciuc- Puică, Rolul Citărilor din Vechiul Testament în lecturile biblice de la Sf Maslu, Teologie si Viata, ] În versetul Apostolul vorbeşte despre venirea lui Tit Acesta aduce veşti bune de la Corint Apostolul ştie că acum poate avea încredere în ei Tit este ucenicul de forţă a Sfântului Pavel, el este trimis întotdeauna acolo unde sunt probleme dificile II Colecta pentru Biserica din Ierusalim - capitolele şi Cele două capitole sunt foarte asemănătoare În capitolul Sfântul Apostol Pavel dă ca exemplu pentru corinteni Biserica din Macedonia, iar în capitolul se laudă cu corintenii către macedoneni Capitolul începe cu menţionarea Bisericilor din Ahaia (Macedonia), care, măcar că sunt foarte sărace (vers ), au contribuit cu generozitate şi în mod spontan la strângerea colectei (vers - ) Acestea au dat - spune apostolul - "După putere şi peste putere" Biserica din Corint trebuie să exceleze şi în ceea ce priveşte generozitatea faţă de strângerea colectei În versetele şi se vorbeşte despre trimiterea lui Tit în Corint pentru colectă, iar în versetul apostolul Îl dă exemplu pe Hristos care, "bogat fiind, a sărăcit de dragul vostru pentru ca voi prin sărăcia Lui să vă îmbogăţiţi" E vorba aici despre sărăcirea de bună voie a lui Iisus prin Întrupare şi nu numai Nu le cere Sfântul Pavel să sărăcească ci să dea din prisosul lor: " prisosul vostru în ceasul de acum să împlinească lipsa acelora, pentru ca şi prisosul lor să împlinească lipsa voastră " (vers ) Împreună cu Tit a fost trimis un alt frate a cărui laudă întru Evanghelie este în toate Bisericile (vers ) E vorba, probabil, fie de Luca fie de Aristarh El este ales de Biserici, deci este delegat al Bisericii pentru colectă Aceasta s-a făcut şi pentru a nu cădea cineva în bănuială în această strângere de ajutoare După ce un capitol întreg a vorbit despre colectă (capitolul ), în capitolul apostolul începe ca şi cum nu ar fi scris nimic despre aşa ceva Acest capitol tratează acelaşi subiect Ar putea fi un bilet separat adresat Bisericii din Ahaia, altora decât celor din Corint (în versetul e vorba de Ahaia) Ar putea fi vorba despre o secţiune dintr-o altă epistolă pusă aici de cei ce au alcătuit "corpus-paulinum" Dominanta vieţii acestor Biserici era spiritul de solidaritate frăţească Agapele, ca formă a filantropiei, exprimau dragostea frăţească şi solidaritatea între membrii aceleiaşi Biserici Faţă de fraţii aparţinând altor Biserici, filantropia era concretizată în ajutoarele materiale colectate în Biserici, de regulă atunci când se desfăşura cultul divin, ajutoare care erau destinate celor aflaţi în nevoie, din alte Biserici Era încă o formă de filantropie prin care Biserica apostolică practica cea mai înaltă poruncă a Mântuitorului: dragostea de Dumnezeu şi de aproapele [Pr prof Ioan Gh Coman, învăţătură creştină despre bunurile economice, în „Studii Teologice”, seria a Il-a, an III, , p ] Filantropia, practicată sub forma colectelor pentru ajutorarea altor Biserici, „insuflă în conştiinţa tuturor încrederea omului în om, simţul de responsabilitate colectivă faţă de lipsurile fiecăruia, cu un cuvânt, un program multilateral de apostolat al faptei bune, al unei frăţii bazate pe credinţa că în fiecare om ce suferă trebuie să vedem pe Hristos, Care ne caută, ne aşteaptă” [Pr prof Teodor Bodogae, Sfântul Ioan cel Milostiv, protagonist al apostolatului social, în „Studii Teologice”, an XXVI, nr - , , p ] Această formă de filantropie n-a fost golită de rostul său religios Ea era expresia credinţei şi a dragostei creştine, a convingerii că toţi credincioşii, indiferent unde se află, sunt fraţi între ei şi formează o familie Sentimentul nou al fraternităţii şi solidarităţii universale a fost pus în lumină şi prin sprijinul material şi moral acordat credincioşilor de pretutindeni sub această formă Practicată astfel, filantropia, pe lângă faptul că ea constituie o cale de desăvârşire religios- morală a vieţii celei noi (Romani , ) „în Hristos” (I Ioan , ), era şi o dovadă de unitate creştină desăvârşită Colecta era aplicarea practică a harismei ajutorărilor (I Cor , ) exprimată ca o funcţie socială de interes general (Fapte , ), care porneşte de la un organism social sacramental către un alt organism social sacramental Ca sistem colectiv de ajutorare, colecta arată că Biserica este într-adevăr un organism dinamic în care toate mădularele sunt active, exprimându-şi dragostea faţă de Dumnezeu în darul personal faţă de aproapele, dar pe care nu- consideră nimeni ca fiind „al meu”, ci, întotdeauna, ca „al nostru” Colectele erau încă o formă de slujire a aproapelui, după cum arată însuşi termenul diaconein, care, pe lângă înţelesul său larg de slujire sau lucrare săvârşită în folosul altora (Matei , ; Marcu , ; Luca , ), exprimă „mai restrâns, şi o acţiune de ajutorare a credincioşilor” (Romani , ; Cor , - ; Evrei , ) [Prof Iustin Moisescu, Ierarhia bisericească în epoca apostolică, Editura Centrului Mitropolitan al Olteniei, , p ] Prin această formă de binefacere, Biserica cea Una dovedeşte că se îngrijeşte de nevoile comune de viaţă ale tuturor membrilor ei, oriunde s-ar afla aceştia, fără nici un alt scop decât împlinirea dragostei poruncită de Hristos, fără de care binefacerea creştină îşi pierde sensul autentic, după cum precizează Sfântul Apostol Pavel: „De aş împărţi toată avuţia mea iar dragoste nu am, nimic nu-mi foloseşte” (I Cor , ) [Diac prof Sorin Cosma, Problema binefacerii ca virtute creştină, în „Mitropolia Ardealului”, an XX, nr - , , p ] Colectele întăresc sentimentul frăţietăţii, al unităţii şi comuniunii în iubire, de aceea, ceea ce caracterizează această formă de filantropie este bucuria Bucuria celui care primeşte, căci orice dar creează bucurie în sufletul primitorului (Fapte , ) pentru că simte că nu este singur, însă şi bucuria celui care dăruieşte, şi care este cu mult mai mare, fiindcă el nu numai că participă la bucuria aproapelui său (Romani , ), dar este chiar cauză a bucuriei lui, şi nu numai a lui, ci a Bisericii întregi, bucuria fiind o caracteristică a Bisericii în ansamblul ei, dar şi a fiecărui credincios în parte (Fapte , ) Clement Alexandrinul zice că „omul care face bine este chip al lui Dumnezeu (Fac , ); şi el însuşi are parte de binefacerea pe care o săvârşeşte, ca şi căpitanul unei corăbii (în furtună n n ); mântuie pe alţii, dar se mântuie şi pe el” [Clement Alexandrinul, Stromata a Il-a, , , p ] Pentru a menţine această calitate a Bisericii, „corabia mântuirii”, cum o numeşte Sfântul Ciprian, în care fiecare se mântuieşte pe el, dar îi mântuieşte şi pe ceilalţi, Sfântul Apostol Pavel îndeamnă ca: „Fiecare să dea cum socoteşte cu inima sa, nu cu părere de rău sau de silă, căci Dumnezeu iubeşte pe cel care dă cu voie bună (bucurie)” ( Cor , ) Este, de fapt, o chemare adresată de marele Apostol tuturor credincioşilor de a lua parte la bucuria Bisericii, dar, în acelaşi timp, de a se face ei înşişi izvor de bucurie în ea Apelul apostolului nu a rămas fără rezultat, Noul Testament consemnând organizarea mai multor colecte pentru săracii din Biserica Ierusalimului, ajutorarea Bisericilor fiind considerată chiar ca o datorie a fiecărui credincios (Romani , - ) De altfel, putem spune că în activitatea misionară a Sfântului Apostol Pavel, pe lângă predicarea Evangheliei, pe care o consideră ca fiind principala sa îndatorire (I Corinteni , ), organizarea colectelor reprezintă o latură însemnată a activităţii sale Deşi aceasta a fost o iniţiativă personală, totuşi la Sinodul Apostolic de la Ierusalim din anul ( ) i se adresează şi o rugăminte oficială, în acest sens (Galateni , ) Potrivit Epistolei I Corinteni , , colectele se organizau de regulă sărbătoarea în cadrul cultului divin (sau după terminarea acestuia), când credincioşii erau îndrumaţi să pună în practică mesajul evanghelic privind dragostea pentru fraţii de departe (Romani , - ; - ) Este o certitudine că asemenea colecte au fost organizate în Bisericile din provincia Galatia (I Corinteni , ), cărora Apostolul le-a dat instrucţiuni referitoare la această lucrare, probabil în timpul celei de a doua călătorii misionare când a ajuns şi a zăbovit mai mult în acest ţinut; în Antiohia Siriei (Fapte , - ) unde se practicau şi agapele (Galateni , ); în Filipi, unde credincioşii au dovedit o mărinimie deosebită, pe care Sfântul Pavel o elogiază în cuvinte pline de căldură pentru că „în multa lor încercare de necaz, prisosul bucuriei lor şi sărăcia lor cea adâncă au sporit în bogăţia dărniciei lor, că de voia lor au dat, după putere şi peste putere, cu multă rugăminte cerând har de a lua şi ei parte la ajutorarea sfinţilor” ( Cor , - ) De altfel, credincioşii din Filipi şi-au arătat mărinimia şi faţă de persoana Sfântului Apostol Pavel, trimiţându-i ajutoare în mai multe rânduri: de două ori în Tesalonic (Filipeni , ), o dată în Corint ( Cor , ) şi o dată când se afla în prima captivitate romană, prin Epafrodit (Filipeni , ) De asemeni, au fost organizate colecte în Biserica din Corint (I Corinteni , - ); Cor , - ; , - ) ai cărei credincioşi sunt daţi ca exemple de Sfântul Pavel pentru cei din Macedonia şi Ahaia; în Ahaia (cf Cor , - ); în Tesalonic (I Tesaloniceni , - ) unde credincioşii sunt îndemnaţi „să prisosească mai mult” în iubirea de fraţi, deşi dărnicia lor era recunoscută în sfârşit, probabil, şi în Efes (cf Fapte , ) Aceste colecte au fost duse la destinaţie de delegaţi ai Bisericilor în care au fost strânse ajutoarele, ori chiar de Sfântul Pavel şi colaboratorii săi Cartea Faptele Apostolilor ne precizează că ajutoarele strânse în Antiohia au fost trimise la Ierusalim „prin mâna lui Bamaba şi Saul” ( , ) Tot din această carte aflăm că, la întoarcerea din a treia călătorie misionară, Sfântul Pavel a fost însoţit de: Sosipatru din Bereea, Aristarh şi Secundus din Tesalonic, Gaius din Derbe, Timotei care era originar din Listra (Fapte , - ), şi pe care Sfântul Pavel l-a luat cu sine din a doua călătorie misionară, Tihic şi Trofim din Asia Probabil că acestora li s-a adăugat Tit care a fost trimis de Sfântul Pavel în Corint ca să organizeze strângerea de ajutoare ( Cor , , ) Prin aceste ajutoare materiale se face vădit spiritul de frăţie al credincioşilor de pretutindeni şi se dovedeşte că creştinismul este religia iubirii, cu atât mai mult cu cât aceste colecte sunt rezultatul dorinţei credincioşilor de a ajuta Biserica Ierusalimului ( Cor , - ), „aceste jertfe materiale fiind un răspuns pentru bunurile spirituale primite de ei de la Biserica mamă (cf Romani , )” [Magistr pr Ioan Mircea, Organizarea Bisericii si viaţa primilor creştini, p ] [Pr Mihail Vizitiu, Filantropia divină și filantropia Bisericii după Noul Testament, Ed Trinitas, Iași, , pp - ] Important este felul în care dai Darul trebuie făcut cu voie bună, nu cu părere de rău sau din silă Mic sau mare darul trebuie făcut cu bunăvoinţă, iar Dumnezeu va avea grijă ca cel ce a dăruit să nu aibă de suferit în urma dărniciei sale Cel care dă se bucură de rugăciunile celui care primeşte III Apologie polemică , - , Această pericopă e o apologie personală îmbrăcată într-un ton polemic Se pare că Tit trimis de apostolul Pavel pentru a organiza colecta, a aflat că adversarii apostolului l-au atacat din nou Sfântul Pavel a dictat în grabă aceste capitole Opozanţii săi îl acuzau de slăbiciune, că e tare şi cu greutate doar în scrisori dar când e de faţă e slab (vers - ) Apostolul Pavel îi asigură pe corinteni că e gata să acţioneze cu fermitate în toate împrejurările, că nu este ca cei ce fac caz de titluri şi recomandări Nimeni nu-i poate contesta autoritatea şi chemarea sa de apostol, deoarece Domnul însuşi l-a chemat la această slujire şi dacă e aşa, ar fi o nebunie să începaă el să-şi facă elogiul: "O spun din nou: Să nu mă creadă cineva că sunt nebun, - iar de nu, luaţi-mă aşa, ca pe un nebun, ca să mă laud şi eu puţin" (vers ) Aşadar, apostolul îi roagă să-i accepte puţină nebunie, dacă l-au tratat ca pe un nebun Sfântul Apostol Pavel simte nevoia să se scuze pentru faptul că va trebui să se apere dovedind astfel puţină nebunie Dar dacă ei înşişi l-au tratat ca pe un nebun trebuie acceptat ca atare În versetele şi îi numeşte pe adversarii săi "super-apostoli" (hyperlian apostoloi) cea mai literală după original E folosită aici expresia "super-apostoli" în sens ironic către cei ce se socoteau mai grozavi decât Sfântul Pavel Aceştia se prezentau în Corint ca reprezentanţi ai Bisericii mame din Ierusalim Pentru a arăta ceea ce-l deosebeşte de unii ca aceştia Sfântul Pavel arată dezinteresarea sa în predicarea Evangheliei El nu este un om fals, nu urmăreşte avantaje sau inrterese proprii În versetele şi adversarii sunt numiţi "apostoli mincinoşi" sau "lucrători vicleni" sau "slujitorii lui satan" Versetele - constituie un pomelnic de suferinţe şi prigoane îndurate de el pentru Hristos "Palmaresul Sfântului Apostol Pavel" "Dacă mă voi lăuda, mă voi lăuda cu slăbiciunile mele" (vers ) În finalul capitolului (vers - ) Sfântul Pavel adaugă urmărirea sa în Damasc de către dregătorul regelui Areta al Nabateenilor (aici Sfântul Pavel a desfăşurat vreme de trei ani o intensă activitate misionară) Capitolul cuprinde alte probe ale autenticităţii apostolatului său Apostolul pomeneşte experienţa pe care a avut-o în urmă cu paisprezece ani (adică pe la anul / ) El a fost ridicat până la al treilea cer, dar nu poate să dea detalii despre această experienţă pentru că nu ar avea cuvinte să o explice Acolo a auzit cuvinte de nespus, pe care nu-i este îngăduit omului să le rostească (vers ) Excurs Contemplaţie şi extaz Darurile duhovniceşti, "vedeniile", "cuvintele", "revelațiile" sunt fenomene care nu ţin de esenţa experienţei mistice Ele însoţesc unirea mistica, dar nu o constituie Ce este "contemplaţia"? - E o privire simplă şi iubitoare a luminii divine, cunoaşterea experimentală a prezenţei lui Dumnezeu, însoţită de iubire inefabilă E gustarea (sau conştiinţa) harului divin sălăşluit în suflet Unirea cu Hristos devine în contemplaţie un fapt conştient, simţit, trăit, experimentat Ea se realizează tot în "spirit", în partea superioară a sufletului şi are diferite trepte [Cf A Poulain, op cit , p - , , la Nicolae Mladin, Mistica ș i asceza paulină, ed -a, Ed Deisis, Sibiu, Şi pentru contemplaţie sunt valabile cele trei criterii Ea presupune un progres duhovnicesc foarte înalt ] La început e intermitentă şi nu cuprinde decât adâncul sufletului; pe urmă devine mai deasă şi-şi extinde stăpânirea progresiv şi asupra facultăţilor sufletului şi asupra fanteziei şi asupra simţurilor (extaz), pentru ca să culmineze în unirea "quasi-permanentă, chiar şi în mijlocul ocupaţiilor exterioare" În acest stadiu nu numai că "sentimentul" unirii cu Dumnezeu în "adânc" e permanent, fără a fi tulburat de preocupările externe, dar însăşi facultăţile sufletului lucrează într-un mod teandric "Faptele noastre ne apar ca fiind într-un anumit fel acte divine: facultăţile noastre sunt ramuri în care simţim circulând seva divină Trăieşti în Dumnezeu, din El, prin El Ai conştiinţa comunicării vieţii divine" Harul sacramental devine conştient De aceea, cei ce au ajuns la această treaptă supremă desfăşoară şi o activitate extraordinară: marii mistici sunt şi mari oameni de acţiune Acţiunea lor însă, ca şi cunoaşterea, răstoarnă măsura acţiunii pur umane: e o acţiune îndumnezeită, e o acţiune cu putere, o acţiune pnevmatică Astfel şi contemplaţia se încadrează în duhul comunitar: e în slujba iubirii, slujeşte trupului lui Hristos ca întreg (Biserica) şi în mădularele lui (aproapele) Fost-a Apostolul Pavel înălţat pe aceste culmi ale contemplaţiei? - El nu ne-o spune direct, dar o putem deduce din cunoaşterea adâncă a tainelor divine, din iubirea lui ardentă pentru Hristos (de Care nimeni şi nimic nu-L poate despărţi), din bucuria în suferinţe, din felul acţiunii lui apostolice, din duhul care zvâcneşte în scrierile lui, din gradul de asemănare cu Hristos la care a ajuns Din toate acestea rezultă că Apostolul Pavel poate fi pus, fără nici o îndoială, în rândul marilor mistici ai creştinismului Când a scris că "Hristos este viaţa mea", aşa încât "nu mai trăiesc eu, ci Hristos trăieşte în mine" desigur exprima nu numai unirea mistică obiectivă cu Hristos, ci şi experienţa acestei uniri: el trebuie să fi avut necontenit "sentimentul" (intuiția) prezenţei lui Hristos în sufletul lui şi de aici sorbea puterea de acţiune a apostolatului său De aceea, apostolatul era o necesitate lăuntrică: "Vai mie de nu voi propovedui" Natural, nu putem preciza momentul în care apostolul a fost înălţat pe culmile acestea: după convertire petrece trei ani în Arabia; pe urmă se mai scurg câţiva ani până intră efectiv în lupta propoveduirii Sunt ani de adâncire a intimităţii cu Hristos Ei se încheie în preajma primei călătorii misionare cu "răpirea în paradis" Ea era ca o pregătire pentru misiune, dar şi un semn al înălţimii duhovniceşti la care a fost ridicat Astfel ajunse la starea în care "el se simte unit habitual cu Hristos şi în contact cu Duhul divin Acţiunea lui nu e decât traducerea externă a unei vieţi spirituale intense, ale cărei rezultate morale și religioase îi arată valoarea şi originea reală: ea poartă pecetea divinului şi a supranaturalului Pavel este mare între marii mistici ai creştinătăţii, aşa cum a fost mare între ceilalţi apostoli, dacă "răpirea" lui în paradis nu ne-ar atrage în chip deosebit atenţia "Cunosc un om în Hristos, care acum patrusprezece ani - fie în trup, nu ştiu, fie în afară de trup, nu ştiu, Dumnezeu ştie - a fost răpit unul ca acesta până în al treilea cer Şi ştiu pe acest om - fie în trup, nu ştiu, fie afară de trup, nu ştiu Dumnezeu ştie - că a fost răpit în paradis şi a auzit cuvinte negrăite [care nu se pot spune], pe care nici nu se cuvine [nu e îngăduit] omului să le grăiască" Trebuie să observăm de la început că şi pe aceste culmi de cunoaştere omul rămâne "în Hristos", adică unit cu Hristos-Capul şi cu Biserica- Trupul lui Hristos Aici Apsotolul prezintă nu două ci un singur extaz, pe care, după uzul evreiesc, îl poveşteşte - spre a-i arăta importanţa - prin repetiţie Această părere are în sprijinul ei faptul că, după concepţia iudaică, paradisul se află în al treilea cer ( Regi, , : "Cerul şi cerul cerurilor nu Te cuprind") e întâi cerul atmosferic, pe urmă cerul astrelor, în sfârşit cerul spiritual unde locuieşte Dumnezeu şi umple de lumină pe cei drepţi Fapt e că răpirea aceasta e un har cu totul excepţional, o trăire extraordinară şi în viaţa Apostolului, nu numai în a celorlalţi creştini De aceea, din mulţimea ”vedeniilor" şi "descoperirilor", o pune numai pe aceasta în faţa corintenilor: toate "vedeniile", toate "descoperirile", toate "darurile" cunoscute creştinilor din Corint păleau în faţa acestei "răpiri în paradis" De aceea a şi produs o aşa de adâncă impresie şi asupra Apostolului: îşi aminteşte (şi precizează) şi anul în care a fost învrednicit de harul acesta Ca formă e un "extaz" nu ştie de a fost în trup sau în afară de trup Trupul a rămas imobil şi fără simţire: probabil a fost înălţat în văzduh (levitaţie: cum ne vom înălţa toţi la venirea Domnului), iar sufletul a fost răpit (înălţat) în paradis, unde a auzit cuvinte inexprimabile Dacă numai a "auzit" sau a şi "văzut" e greu de precizat Probabil că răpit în paradis să fi şi văzut, să fi şi participat - fugar - la vederea lui Dumnezeu, de care se bucură drepţii după moarte El însă, conform obiceiului, a mărturisii numai "auzirea de cuvinte ce nu e îngăduit a le grăi" Poate că e "o vorbire faţă către faţă" cu Dumnezeu, asemeni celei a lui Moise (Ieşire , ) În Vechiul Testament predomină "auzul" faţă de "vedere" În Noul Testament ”vederea" e rezervată - ca şi în Vechiul Testament - veacului eshatologic Cu toate acestea, pentru că veacul eshatologic a început prin învierea lui Hristos, în perioada dintre înviere şi Parusie, "auzirea" se echilibrează cu "vederea": evidenţiată ca şi auzi rea cuvintelor Lui Oricare ar fi adevărul, fapt e că răpirea în al treilea cer presupune "cea mai înaltă treaptă de contemplaţie", cea mai adâncă intimitate cu Hristos, care s-a dat cândva pe pământ Sfinţii Părinţi o pun alături numai de "vederea lui Dumnezeu" pe care a primit-o Moise E o anticipare a vederii eshatologice Pavel a participat, ca nimeni altul, încă din această viaţă, la comunitatea paradisiacă, la lumea drepţilor, la comuniunea ce va deveni deplină realitate abia la sfârşitul veacurilor E piscul cel mai înalt al experienţei mistice, pe a cărui ameţitoare înălţime au fost răpiţi prea puţini privilegiaţi ai harului divin De aceea, experienţa aceasta nu se poate exprima în cuvinte: ea depăşeşte orice cuvânt, orice imagine, orice cugetare Cu toate acestea, Pavel a păstrat taina aceasta vreme de patrusprezece am: n-a mărturisit-o nimănui Dacă nu l-ar fi silit corintenii nici acum n-o mărturisea Ştia că e un har excepţional al lui Dumnezeu, cu care nu trebuie să se laude El a luat din extaz creşterea de putere spirituală pe care a transformat-o în acţiune apostolică: acestea c esenţialul El a luat din extaz puterea de a se lăuda în necazuri şi de a suferi toate pentru Hristos aceasta e principalul El a luat din extaz smerenia, bucuria, pacea, dragostea pnn care a cucerit lumea Celelalte le-a ascuns în inima sa, şi acum când le descoperă e prea concis pentru curiozitatea noastră Nu pentru că extazul ar fi o cădere în inconştienţă şi nu şi-ar aduce aminte ce a auzit şi ce a văzut Dimpotrivă, în extaz, deşi e pasiv, sufletul suferă lucrarea divină, e totodeauna şi în suprema activitate, e dilatat pe măsura obiectului divin, astfel că e transformat prin har şi i se imprimă în minte tot ceea ce i se comunică cu o putere mai mare decât orice alt lucru omenesc Amintirea e vie şi neştearsă dar experienţa depăşeşte orice capacitate de cuprindere şi de expresie: ea îndeamnă numai spre tăcere şi preamărire Aceasta este experienţa mistică a Apostolului Pavel ea cuprinde şi în extensiune şi în intensitate toate treptele posibile de la "darurile duhovniceşti", prin "viziuni" şi "descoperiri", la "contemplaţie", până la culmea neajunsă a "răpirii in paradis" Chemarea mistică Dar oare toţi creştinii sunt chemaţi şi pot ajunge la experienţa mistică? - E o problemă din domeniul ipotezelor Unii exegeţi văd în fenomenele mistice "minuni sau fapte extraordinare in ordinea harului": aceştia nu sunt înclinaţi să admită chemarea generală la cunoaşterea mistică, deşi nu exclud "posibilitatea pentru credincioşi de a fi favorizaţi de haruri extraordinare în domeniul cunoaşterii" Alţii, dimpotrivă, susţin că experienţa mistică nu aparţine numai lui Pavel ci chiar "după convingerea lui, ea este accesibilă oricărui creştin adevărat" Noi preferăm ipoteza din urmă Nicăieri nu se vede că Apostolul ar interzice cuiva râvna după desăvârşire, că el s-ar socoti singur favorizat de cunoaşterea mistică Dimpotrivă, prin cuvintele: "nu luaţi seama la voi, că Iisus Hristos este în voi"? presupune că toţi creştinii pot "cunoaşte" câ Iisus Hristos este în ei Cu ce condiţie? Dacă nu sunt "netrebnici", ci lucrează Ia "desăvârşirea lor" şi ajung la desăvârşire Aşadar, singura condiţie a experienţei mistice este desăvârşirea moral-spirituală a credincioşilor "Celor desăvârşiţi", Apostolul le poate grăi "înţelepciunea divină", pentru ca aceştia pot pricepe tainele credinţei altfel decât "pruncii" Ei sunt "oameni duhovniceşti" care "toate le judecă", pentru că Duhul lui Dumnezeu le luminează mintea: ci au ajuns la cunoaşterea mistică a adevărurilor de credinţă şi a unirii harice cu Hristos Dar "pruncii" şi "cei desăvârşiţi" nu sunt două clase de creştini, ci numai grade deosebite de dezvoltare spiritual-morală Şi "pruncii” sunt fiinţial sfinţi, ca şi "cei desăvârşiţi", dar primii n-au transpus în viaţă sfinţenia ontologică decât în mod imperfect (n-au lucrat sfinţirea), pe când ceilalţi au ajuns la "vârsta bărbatului desăvârşit", după asemănarea lui Hristos Nimeni însă nu e sfătuit să rămână "prunc", ci Pavel cheamă pe toţi creştinii la sfinţenie, la desăvârşire Desăvârşirea nu e o chemare excepţională, ci o chemare şi o posibilitate general- creştină Viaţa creştină e tensiune permanentă spre desăvârşire, e tensiunea necontenită de asemănare cu Hristos: purificarea şi mortificarea, iubirea şi rugăciunea, toate virtuţile sunt deschise spre un orizont de dimensiuni divine Toţi creştinii sunt antrenaţi în această alergare a desăvârşirii, în care uită cele din urmă, ca să aibă ochii aţintiţi spre Căpetenia desăvârşirii noastre, Iisus Hristos Creştinismul mediocru, călduţ, molatec, care se mulţumeşte cu o virtute de toate zilele şi cu o mortificare aproximativă, nu-l recomandă niciodată Apostolul Desigur, există şi pentru el diferite stări de fapt, diferite trepte de creştinism: "pruncii", cei ce "progresează", cei "desăvârşiţi" Dar toţi creştinii trebuie să fie cuprinşi de dinamismul vieţii creştine: nimeni să nu se mulţumească cu starea în care se află, ci să lucreze ca să crească mai mult "Unirea obiectiv-mistică cu Hristos, stabilită in Botez [desăvârşită în Euharistie] trebuie şi poate să se exteriorizeze în viaţa fiecărui creştin Fiecare poate să o simtă personal în puterile divine care năvălesc în el şi s-o desăvârşească printr-o dăruire Domnului său, tot mai intimă şi mai fără rezerve" Ce este misticul? E creştinul pentru care unirea obiectiv-mistică cu Hristos devine conştientă, e actualizată, devine un fapt de experienţă spirituală E creştinul înduhovnicit, căruia Dumnezeu îi acordă harul contemplaţiei E drept că experienţa mistică nu e o cucerire a efortului uman de desăvârşire, ci un dar divin Dumnezeu însă o acordă de obicei tuturor celor desăvârşiţi Astfel că, a fi matur din punct de vedere ascetic-moral, e a fi deschis experienţei mistice, care e lucrarea harului în cei avansaţi Iar prin experienţa mistică cel curat devine mai curat, cel sfinţit se sfinţeşte şi mai mult, cel desăvârşit se desăvârşeşte încă Pentru că desăvârşirea însăşi nu e stare pe loc, întâi pentru că în această viaţă şi "cel ce stă" poate să cadă; în al doilea rând pentru că idealul Hristos e aşa de înalt, încât a fi desăvârşit e a fi conştient din ce în ce mai mult de propria desăvârşire faţă de desăvârşirea divină De aceea propoveduieşte, mustră şi învaţă Apostolul pe tot omul în toată înţelepciunea, "ca să înfăţişeze pe tot omul (pe fiecare creştin) desăvârşit în Hristos Iisus" Astfel, întărindu-se cu Duhul în omul cel dinăuntru, va cunoaşte fiecare "dragostea lui Hristos cea mai presus de orice cunoaştere şi va fi plin de toată plinirea lui Dumnezeu", natural pe baza iubirii lui Dumnezeu, care poate şi vrea să facă toate mai cu prisos decât cele ce cerem sau gândim, spre "cunoaşterea tainei lui Dumnezeu şi a lui Hristos, în care sunt ascunse toate visteriile înţelepciunii şi ale cunoştinţei" Idealul e să ajungă toţi "la unirea credinţei şi a cunoştinţei Fiului lui Dumnezeu, la [starea de] bărbat desăvârşit, la măsura vârstei plinătăţii lui Hristos", aşa încât "trupul" întreg să fie asemenea "Capului" Hristosul mistic să fie desăvârşit (nu numai ontologic, ci ca desăvârşire actuală) Astfel vor ţine adevărul în dragoste şi vor creşte în toate în Hristos, Care este Capul Experienţa mistică este "ultima dezvoltare posibilă a harului sacramental, a înduhovnicirii în această viaţă: culmea desăvârşirii creştine terestre Temelia ei e pusă în Sfintele Taine În acest sens toţi creştinii sunt mistici şi sunt chemaţi spre experienţa mistică, întrucât au puterile fizice necesare Unirea mistică e o realitate în Botez, dar "cu adevărat mistic este cel ce dezvoltări noile puteri până la starea în care el experimentează [simte] realitatea lui Dumnezeu" "Taina dă adevăratul sâmbure de viaţă, din care se dezvoltă viaţa mistică, până la treapta ei cea mai înaltă" Natural, e vorba nu de "vedenii" sau "daruri duhovniceşti", care sunt accesorii trecătoare şi intermitente, ci de "contemplaţie", de conştiinţa harului divin sălăşluit în fiinţa noastră Pentru astfel de creştini creştinismul nu e teorie, ci viaţă Ei au experienţa vieţii lui Hristos, care le transformă fiinţa În concluzie pentru că toţi creştinii sunt chemaţi la desăvârşire, pentru că unirea mistică actuală e experimentarea unirii mistice obiective ce o primesc toţi creştinii, pentru că această experienţă o acordă Dumnezeu tuturor "celor desăvârşiţi", celor ce au urmat imboldurilor "duhului", rezultă că: toţi creştinii sunt chemaţi şi pot ajunge la experienţa mistică Aceasta nu înseamnă că faptic toț i creştinii se şi înalţă pe acele culmi: totdeauna vor fi creştini "prunci" (care sunt însă "trupeşti"), creştini "progresaţi" (care cresc în Hristos) şi creştini "desăvârşiţi" (cu adevărat "duhovniceşti": oameni pnevmatici, hristofori şi îndumnezeiț i) Dar mima tuturor trebuie să fie vatra pe care arde flacăra nestinsă a dorului după desăvârşire, după asemănare cu Hristos, după asimilare în Hristos Căci scopul apostolatului lui Pavel, atunci şi acum, este ca Hristos "să ia trup" deplin în fiecare creştin şi "trupul lui Hristos" să se dezvolte până la "plenitudine", asimilând toate puterile ce se revarsă în El de la "Capul Care este Hristos" Vederea, credinţa şi cunoaşterea mistică Este însă cunoaşterea aceasta cea mai înaltă cunoaştere posibilă? - Ea va fi depăşită Când? "Când va veni ceea ce este desăvârşit, când vom vedea pe Domnul "faţă către faţă", când îl vom cunoaşte aşa cum suntem şi noi cunoscuţi de El Acestea toate se vor împlini la Parusia Domnului, când cei ce sunt ai lui Hristos se vor îmbrăca în trupuri duhovniceşti (asemenea celui al lui Hristos) şi pururea cu Domnul vor fi Faţă de cunoaşterea aceea desăvârşită, integrală, cea mai înaltă cunoaştere terestră, e "cunoaştere în parte", faţă de vederea aceea "faţa către faţă", vederea noastră (şi cea mistică) este "ca prin oglindă, în ghicitură" (nelămurită); cunoaşterea aceea faţă de aceasta e asemeni cunoaşterii "bărbatului" faţă de cea a "pruncului" Aşadar, cunoaşterea terestră, chiar şi cea primită prin harisma cunoştiinţei (care are de obiect "tainele divine") este parţială, fragmentară, imperfectă şi confuză (întunecoasă, neclară, enigmatică) Deosebirea e ca între răsăritul soarelui şi lumina zorilor, care e un reflex palid al strălucirii solare De aceea, cunoaşterea "parţială" se va desfiinţa şi va fi înlocuită de cunoaşterea "deplină", aşa cum zorile se topesc în lumina copleşitoare a zilei Chiar şi cunoaşterea mistică e numai un luceafăr al zorilor, care anunţă soarele zilei şi piere în faţa lui Şi ziua este veacul eshatologic al deplinei asemănări cu Hristos şi al privirii libere, directe, nestânjenite de nimic S-a încercat reducerea vederii "prin oglindă la cunoaşterea lui Dumnezeu în oglinda naturii şi a faptelor istorice, creştinul fiind avizat astfel la cunoaşterea analogică Această interpretare însă nu corespunde textului; în text e vorba de cunoaşterea harismaticâ a tainelor divine şi a lui Dumnezeu "A vedea în oglindă" e o expresie iudaică pentru vederea profetică Spre a arăta deosebirea dintre "vederea" lui Moise şi a celorlalţi profeţi, rabinii explicau că Moise a văzut pe Dumnezeu printr-o singură oglindă (Numeri , ), iar profeţii prin nouă oglinzi (Iezechiel , ), sau că Moise L-a văzut într-o oglindă clară, şi profeţii într-una tulbure Astfel "a privi în oglindă e un fel de a exprima participarea la revelaţia lui Dumnezeu, şi anume cum arată pilda lui Moise, într-un sens foarte înalt" A vedea pe Dumnezeu într-o oglindă clară înseamnă a primi o descoperire nemijlocită ca Moise De aceea, Apostolul adaugă pe lângă "prin oglindă" precizarea "în ghicitură" Enigma este ceva neînţeles, nedezlegat, ceva care trebuie lămurit Termenul e legat de cuvintele profeţilor către oameni (Iezechiel , : vorbire în ghicitură, în pilde) şi ale lui Dumnezeu către profeţi, cuvinte care ascund o taină care necesită explicaţii ulterioare (Iezechiel , ) Moise face excepţie în privinţa aceasta: "De este între voi un prooroc al Domnului mă arăt lui în vedenie şi în somn vorbesc cu el [zice Domnul] Nu tot aşa am grăit şi cu robul meu Moise Cu el grăiesc gură către gură, la arătare şi aievea, iar nu în ghicitură şi el vede faţa Domnului" Aşadar, vederea pnevmatică nu corespunde vederii lui Moise (la care înălţime a fost răpit numai Pavel în extaz), ci vederii profetice; e o vedere neclară, neînţeleasă, obscură, care nu-i deplin lămurită Nu e însă mai puţin o cunoaştere mistică a lucrurilor divine De aceea - extinzând caracteristica aceasta de la darul "cunoştinţei" (de care vorbeşte în special Pavel) la toată experienţa mistică - putem aborda şi problema raportului dintre credinţă şi cunoaşterea mistică În privinţa iubirii, e incontestabil că experienţa mistică în treptele ei supreme este ceea ce misticii numesc "nunta duhovnicească" O dăruire în iubire pentru totdeauna a sufletului către Hristos şi a lui Hristos către suflet: eu sunt al tău, tu eşti al meu Misticul e "beat de iubirea lui Dumnezeu" Ea îi arde fiinţa în flăcări cereşti şi îl face să dorească după clipa dezlegării de trupul cărnii acesteia, ca să poată fi mereu cu Hristos Ea îl face să ia asupra sa cu bucurie toate suferinţele pentru Hristos şi Biserica lui Ea e pregustarea fericirii veşnice, ea pătrunde mai adânc decât cunoaşterea Flăcările ei coboară cerul pe pământ şi incendiază lumea Ea rămâne aceeaşi şi dincolo de limitele lumii terestre, primind acolo numai o creştere în intensitate Astfel misticul e "un duh" cu Iisus Hristos Dar "cunoaşterea"? Dar "credinţa"! "Proorociile vor înceta Limbile vor amuţi Cunoştinţa va pieri Toate se vor stinge ca zorile în faţa zilei, ca nedesăvârşitul în faţa desăvârşitului, ca "pruncul" în faţa "bărbatului" "Credinţa" însăşi va dispărea, pentru că odată ce cele nevăzute devin văzute, credinţa - care e "adeverirea celor nevăzute" (atâta timp cât rămân nevăzute) - nu mai are pentru ca să existe "Vederea" verifică, desăvârşeşte, dar şi înlocuieşte "credinţa" Din acest punct de vedere, există o linie de legătură între "credinţa" şi "cunoaşterea mistică" amândouă sunt trecătoare, valabile pentru existenţa terestră Amândouă vor fi desfiinţate de "vederea eshatologică" Un alt caracter comun credinţei şi cunoaşterii mistice este întunericul, "ghicitura", elementul obscur şi neînţeles "Credinţa" însăşi e un fel de cunoaştere a lui Dumnezeu şi a adevărurilor revelate E cunoaşterea valabilă în această viaţă a lucrurilor nevăzute Ea, cuprinde în sâmbure o intuiţie obscură a realităţilor vii şi transcendente "Credinţa" e respirare în atmosfera divină a lui Hristos Ea e legătura cu Hristos, reală şi nemijlocită, dar tainică, fără vedere, întunecoasă, nepricepută de mintea omenească (aşa cum simt prezenţa cuiva fără să-l văd) Cunoaşterea mistică nu e tot una cu vederea eshatologică; ea nu e vedere clară, "faţă către faţă" a lui Hristos sau a lui Dumnezeu Ea e tot o "vedere" întunecată, obscură, mai mult o simţire, o experimentare a luminii divine, a prezenţei lui Hristos în suflet E o contemplare a lui Dumnezeu "în întuneric" Din două motive: a) este o cunoaştere intuitivă, fără imagini şi fără noţiuni; e o cunoaştere care depăşeşte fantezia şi intelectul discursiv; b) este unire nemijlocită cu Dumnezeu care, fiind lumina supraabundentă, e perceput ca "întuneric divin" Când priveşti cu ochii direct în soare, revărsarea prea puternică de lumină îţi întunecă privirea: aşa şi ochii sufletului (atât timp cât suntem trup) când privesc lumina divină se întunecă şi vederea lor e obscură şi confuză De aceea misticii vorbesc atât de mult de "întunericul divin" "Întunericul aparţine în chip esenţial nemijlociţii cunoaşterii mistice" E o cunoaştere sau o intuiţie întunecată şi nepricepută, care depăşeşte capacitatea noastră de înţelegere şi de exprimare E senzaţia prezenţei lui Dumnezeu ca o realitate vie, dar şi ca o fiinţă incomprehensibilă, incomensurabilă, inaccesibilă, care depăşeşte orice existenţă creaturală într-un mod negrăit şi orice capacitate umană de cunoaştere De aceea, misticii îi zic "vedere prin nevedere", "cunoaştere prin necunoaştere" e caracterul paradoxal al cunoaşterii experimentale care cuprinde realităţi necuprinse, infinite Ea însă oferă o certitudine inexprimabilă despre existenţa lui Dumnezeu şi despre supraeminenţa lui (că e dincolo de orice realitate şi categorie creaturală) Ea transformă totalmente pe om după asemănarea lui Hristos (şi prin iubirea care e împreunată cu cunoaşterea aceasta întunecoasă) În ce raport stă aşadar o astfel de "cunoaştere" cu "credinţa"! Unii o plasează la mijloc: e o cunoaştere intermediară între vederea eshatologică şi credinţă Alţii consideră cunoaşterea mistică drept suprema dezvoltare a credinţei în această viaţă: ea nu depăşeşte cadrele credinţei Ea "e continuarea normala a vederii şi cunoaşterii pe care harul o mijloceşte fiecărui creştin în actul credinţei" Prin adâncirea înduhovnicirii, a transformării noastre moral-spirituale, se intensifică şi sensibilitatea credinţei, se adânceşte şi cunoaşterea ei Astfel, credinciosul vede divinitatea cuprinsului credinţei şi ajunge prin harul lui Dumnezeu la "vederea" obscură, la gustarea, la experimentarea prezenţei divine "Întunericul absolut al credinţei nu e frânt, dar raţiunea îndumnezeită pătrunde mai adânc şi mai nemijlocit în adevărul revelat şi în legăturile lui lăuntrice, nu pe temeiul cunoaşterii logice şi deductive, ci în puterea fiinţei lui îndumnezeite, care îi dă posibilitatea să cuprindă nemijlocit adevănd supranatural" E o cunoaştere nemijlocită care are însă în sine ceva din întunericul credinţei Dacă viaţa mistică "izvorăşte dintr-o viaţă supranaturală adâncită", rezultă că şi cunoaşterea mistică e o credinţă adâncită până la ultimele limite posibile în această viaţă Aceasta e interpretarea la care, ni se pare, ar fi aderat şi Apostolul Pavel Într-adevăr, el pune toată existenţa creştină sub semnul credinţei, nădejdii şi dragostei, pentru că tot ce avem aici e numai o arvună a ceea ce va veni Nu se vede nicăieri că ar excepta de la această regulă experienţa mistică, şi ea e arvună, e "parte", şi ea nu fac inutile "credinţa", "nădejdea" şi "dragostea", ci le întăreşte Ea trebuie să se supună criteriului psihologic, moral şi doctrinar ea nu înlocuieşte adevărurile de credinţă, nici nu le descopere, ci le luminează, le pătrunde, le adânceşte Adică e o credinţă ridicată pe culmi Dacă însă în "credinţa" simplă iese în evidenţă nu atât esenţa ci (cunoaşterea intuitivă) cât haina raţional-voliţională în care e învăluită, în "cunoaşterea mistică" predomină tocmai acest element esenţial al credinţei, experienţa obscură a prezenţei harice nemijlocite a lui Hristos (cu toate comorile de adevăr cuprinse într- însul) Aceste consideraţii sunt valabile şi despre "nădejde", care e îndreptată spre viitor Astfel, în "contemplaţie" e suprema unificare a credinţei, a nădejdii şi iubirii: de se împreună într-un singur act de experienţă iubitoare a prezenţei divine În consecinţă, Apostolul Pavel a putut scrie pe bună dreptate "căci prin credinţă umblăm, nu prin vedere" Cum însă ειδον înseamnă "formă, figură, chip, înfăţişare", sensul versetului s-ar putea perifraza: "noi trăim în sfera în care suntem avizaţi la credinţă şi în care nu e vorba de chip vizibil" Eιδον exprimă ceea ce se vede Întrebarea e: care e "chipul" pe care acum nu-l vedem? Unii exegeţi îl identifică cu chipul omului transfigurat, în care se va transforma fiecare creştin la Parusie (venirea Domnului), acest chip aparţine acum credinţei, nu vederii Alţii îl identifică cu "chipul lui Hristos": acum nu putem vedea pe Hristos Cel preamărit, îl vom vedea după moarte şi - mai deplin - în veacul eshatologic De aceea, Apostolul doreşte să se despartă de trup şi să fie cu Domnul Aşadar, existenţa eshatologică e sub semnul "vederii faţă către faţă" şi al transformării noastre depline "după chipul lui Hristos" Existenţa terestră (actuală) e sub semnul "credinţei" Credinţa" aceasta nu exclude, ci include "cunoaşterea mistică" ea exclude numai vederea chipului lui Hristos aşa cum este el în stare transfigurată (Damascul e ceva cu totul excepţional) Ea nu exclude, ci include conştiinţa legăturii noastre vitale cu Hristos, contemplarea harului, a luminii divine care străluceşte de pe faţa lui Hristos "Îl ştim, Îl cunoaştem şi aici pe Hristos, însă nu atât de lămurit", într-o cunoaştere obscură, într-o experienţă care are ceva din "întunericul" credinţei Astfel ajungem la ultima obiecţiune, care neagă posibilitatea vederii lui Dumnezeu pe baza acestor cuvinte: Dumnezeu "locuieşte întru lumină neapropiată [inaccesibilă]", astfel că "nimeni dintre oameni nu L-a văzut nici nu poate să-L vadă ” Prin aceasta sau se neagă cu totul posibilitatea "vederii lui Dumnezeu", anume a esenţei Lui, nu a harului divin, sau se neagă posibilitatea vederii numai pentru viaţa aceasta, ea fiind rezervată vieţii viitoare Oricum textul se referă la vederea "faţă către faţă" şi nu la ''vederea" prin "credinţă" sau prin "experienţa mistică" (fie "vedenii", "descoperiri" sau "contemplaţii") care constituie o cunoaştere "parţială", o vedere "prin oglindă", "în ghicitură" El se referă la vederea lui Dumnezeu, nu la vederea lui Hristos, cu care suntem uniţi în chip deosebit în credinţă şi contemplaţie: noi "vedem" pe Dumnezeu nu direct, ci aşa cum străluceşte mărirea lui pe faţa lui Iisus Hristos Astfel textul acesta nu e în opoziţie cu ceea ce am susţinut până acum Aşa este omul duhovnicesc: toată fiinţa lui e transformată de puterile harului; viaţa lui Hristos îl pătrunde şi-l îndumnezeieşte, în fiinţa şi viaţa lui străluceşte chipul cel de lumină al lui Hristos; prin el Hristos îşi continuă existenţa pe pământ, el e asemenea cu Hristos, iubire, iubire de Dumnezeu şi iubire de oameni Conform acestei desăvârşiri morale, Dumnezeu îi dă harul cunoaşteri mistice: al contemplaţiei (iluminare a adevărurilor de credinţă), al vedeniilor şi cuvintelor supranaturale şi al harismelor excepţionale şi trecătoare Apostolul Pavel a fost cercetat din abundenţă de astfel de stări: "toată viaţa lui spirituală a fost un lung miracol al harului" El e incontestabil unul din cel mai mari mistici ai creştinismului Şi de aceea şi unul dintre cei mai mari apostoli Căci pentru el experienţa mistică - în toate formele ei - n-are nici un sens dacă energiile ei nu se revarsă în câmpul Bisericii, ca să rodească roadele iubirii şi ale mântuirii Fără iubire, oricât ai fi de dăruit, nu eşti nimic, n-ai nici o valoare Experienţa mistică e un dar al lui Dumnezeu (pe care îl poţi dori, pentru care te poţi pregăti pnn rugăciune şi progres moral, dar nu îl poţi cuceri prin vreo metodică oarecare); ea trebuie să fie în consens cu adevărurile de credinţă date de Mântuitorul şi propoveduite de Biserică; ea nu poate contrazice, nici nu depăşeşte credinţa; ea toarnă pace, bucurie, smerenie şi dragoste în suflet Ea e unire cu Hristos şi cu "trupul lui Hristos" Trebuie deci să fie izvor de slujire a lui Hristos şi a Bisericii Spre aceste culmi de desăvârşire moral- spirituală, de dăruire totală, cheamă Apostolul pe toţi creştinii: "Fiți imitatorii mei, precum şi eu sunt lui Hristos" În Cor , apostolul vorbeşte despre "ghimpele în trup" pe care Dumnezeu i l-a dat ca să nu se trufească "Un înger al satanei pus să mă bată peste obraz ca să nu mă trufesc" (Albert Schwaizer "Mistica lui Pavel",spune că "viaţa în Hristos nu poate fi lipsită de încercare, de ispită, de suferinţă") Sfântul Isaac Sirul zice: "Cel ce are daruri de la Dumnezeu să se roage ca Dumnezeu să-i dea încercări, iar dacă n-are încercări să se roage lui Dumnezeu să-i ia darul" Darul autentic este însoţit de încercare E vorba aici de boala lui cronică, boală care-l ruşina în faţa celor din jur (probabil malarie/febră malarică), această boală făcea din îndrăzneţul Pavel un om redus cu totul la neputinţă şi la ajutorul celor din jur Foarte mulţi oameni cer daruri de la Dumnezeu dar nu se gândesc la suferinţă Dumnezeu anticipează şi e precaut, tocmai pentru ca alesul Său să nu cadă în trufie În versetul apostolul spune că L-a rugat pe Domnul de trei ori ca să-l îndepărteze de la el (vezi Rugăciunea lui Iisus din Grădina Ghetsimani) El ştia că Domnul îl poate ajuta Domnul i-a auzit rugăciunea şi i-a răspuns: "Îţi este de-ajuns harul Meu, căci puterea Mea se desăvârşeşte în slăbiciune" (vers ) Apostolul se bucură în slăbiciuni, în defăimări, în nevoi, în prigoniri, în strâmtorări pentru Hristos; căci, când e slab, atunci e tare (vers ) Observăm din nou aici paradoxul slujirii apostolice Când sunt redus la neputinţă, atunci se manifestă în mine puterea lui Dumnezeu De multe ori noi opunem rezistenţă Duhului trufia noastră (ştiinţa noastră), toate ale mele pot fi piedici ale Duhului Începând cu versetul Sfântul Apostol Pavel reia apologia polemică, continuând-o până la versetul Se teme că va avea de luat măsuri severe împotriva celor ce se manifestau cum nu trebuie În capitolul apostolul dă corintenilor îndemnurile finale În versetul spune că e pregătit să meargă a treia oară la ei E îngrijorat de felul cum îi va găsi pe cei de la Corint Îi avertizează încă o dată pe cei ce au greşit, că dacă va veni va fi necruţător cu ei Îi îndeamnă să se cerceteze pe ei înşişi dacă sunt în credinţă, iar dacă au credinţă să şi-o pună la încercare "Pricina pentru care vă scriu acestea nefiind de faţă este ca atunci când voi fi de faţă să nu lucrez cu asprime după puterea pe care mi-a dat-o Domnul spre zidire şi nu spre dărâmare" ( Cor , ) Încheierea , - Salutări finale, apel la bucurie şi la pace În finalul epistolei avem "binecuvântarea apostolică" (o formulă trinitară de foarte mare valoare doctrinară, formulă care a fost preluată în cultul Bisericii: "Harul Domnului nostru Iisus Hristos şi dragostea lui Dumnezeu Tatăl şi împărtăşirea Sfântului Duh să fie cu voi cu toţi ! Amin " Bibliografie Sf Ioan Gură de Aur, Tâlcuiri la Epistola a doua către Corinteni, trad de Arhim Theodosie Athanasiu, Ed Sophia/Cartea Ortodoxă, Bucureşti, , p Bora, Ion-Sorin, Cuvântul Crucii în faţa pretinsei cunoştinţe a corintenilor din vremea Sfântului Apostol Pavel şi paradoxul credinţei creştine, Simpozionul Naţional „Constantin Noica“ Ediţia a VI-a, „Concepte Deschise”, , p - Chirilă, Pr Ioan, Eshatologia individuală după II Cor : - , în: Studia Theologica Ortodoxa, I ( ), pp - Cosma, Diac Prof Sorin, Problema binefacerii ca virtute creştină, în „Mitropolia Ardealului”, an XX, nr - , , p Melniciuc-Puică, Pr Conf Dr Ilie, „Lucrăm cu multă îndrăzneală, şi nu ca Moise, care îşi punea un văl pe faţa sa” (II Corinteni , - ), în vol festschrift la aniversarea a de ani a pr Prof Semen Petre Am văzut că Dumnezeu grăieşte cu omul şi acesta rămâne viu Vorbirea şi tăcerea în Revelaţie, Doxologia, Iaşi, , p - Melniciuc-Puică, Pr Lect Dr Ilie, Rolul Citărilor din Vechiul Testament în lecturile biblice de la Sf Maslu, Teologie și Viață, Mircea, Magistr Pr Ioan, Organizarea Bisericii si viaţa primilor creştini, p Mladin, Nicolae, Mistica și asceza paulină, ed -a, Ed Deisis, Sibiu, Ungureanu, Cezar, Expresii antinomice în antropologia paulină O perspectivă teologică asupra textului din Co , , Studii Teologice / , Pp - Vizitiu, Pr Mihai, Filantropia divină și filantropia Bisericii după Noul Testament, Ed Trinitas, Iași, , pp - Epistola Sf Ap Pavel către Galateni Introducere Sfântul Apostol Pavel adresează această Epistolă “Bisericilor Galatiei” (Gal , ) sau “galatenilor” (Gal , ) Galatenii erau o populaţie celtă, provenind din Galia În epoca Sfântului Pavel termenii “galatai” şi “keltoi” erau sinonimi În secolul III î Hr , trecuseră în Asia Mică Pentru multă vreme au fost groaza Asiei Mici, deoarece trăiau din jafuri Înfrânţi într-o luptă cu regele Bitiniei, au fost siliţi să se aşeze în centrul Asiei Mici, într-un ţinut semideşertic (un platou arid, lipsit de vegetaţie) care se va numi “Galatia” Teritoriul Galatiei avea trei oraşe mai importante: Ancira (Ancara), Tavium şi Pessinus Teritoriul galatenilor a trecut ca moştenire prin mâinile mai multor regi Ultimul rege galatean, Amyntas, la moartea sa în anul î Hr , a lăsat regatul său ca moştenire romanilor Galatia a devenit provincie romană cu capitala la Ancira Aici exista un templu dedicat împăratului Octavian Augustus (ridicat după moartea acestuia) Acest templu era o transformare (modificare) a vechiului templu construit în cinstea Cibelei (Magna Mater) şi a zeului Men Pe lângă Galatia propriu-zisă, provincia cuprindea şi Pisidia, partea vestică a Frigiei, cea mai mare parte a Licaoniei şi Isauria, la care s-au mai adăugat în anul î Hr , o parte din Paflagonia şi Pontul galatic În timpul Sfântului Apostol Pavel acestui teritoriu vast i s-au adăugat Pontul Ptolemaic şi Armenia, iar în timpul împăratului Vespasian şi Capadocia La data scrierii Epistolei către Galateni, localităţile Antiohia Pisidiei, Iconiu, Listra şi, probabil, Derbe aparţineau provinciei romane Galatia Sfântul Apostol Pavel şi galatenii Sfântul Apostol Pavel trece prin “ţinutul Galatiei” în cursul celei de-a doua călătorii misionare: “Şi ei au străbătut Frigia şi ţinutul Galatiei, fiind opriţi de Duhul Sfânt să grăiască în Asia cuvântul” (Fapte , ) şi în cursul celei de-a treia călătorii misionare: “Şi după ce a stat acolo câtva timp, a plecat şi a străbătut pe rând ţinutul Galatiei şi Frigia, întărind pe toţi ucenicii” (Fapte , ) Aşadar, în a doua călătorie misionară Sfântul Pavel a străbătut Frigia (teritoriu aflat în centrul Asiei Mici) şi ţinutul Galatiei propriu-zise (adică teritoriul locuit, începând din secolul III î Hr , de triburile celtice de care am vorbit), fiind opriţi de Duhul Sfânt să grăiască în Asia cuvântul (adică Provincia romană cu acest nume a cărui capitală era Efesul) Din Fapte , rezultă că Sfântul Pavel a desfăşurat în Galatia o activitate misionară intensă În acest al doilea text Galatia e amintită întâi, apoi Frigia, acest text aducând şi o completare textului din Fapte , cu privire la întemeierea de Biserici creştine în Galatia propriu-zisă În Galatia existau deja “ucenici” pe care Apostolul Pavel îi întăreşte în credinţa pe care o îmbrăţişaseră mai înainte În a treia călătorie misionară Sfântul Pavel nu-i mai “evanghelizează”, căci făcuse acest lucru atunci când vizitase Galatia pentru prima dată (Fapte , ) Despre activitatea misionară a Sfântului Apostol Pavel în Galatia şi despre raporturile sale cu galatenii aflăm indicii chiar din cuprinsul Epistolei pe care el le-o adresează Din cuprinsul ei aflăm că Sfântul Pavel este întemeietorul Bisericilor din Galatia (Gal , şi , ) Prima oprire a Sfântului Pavel în Galatia şi activitatea misionară pe care a desfăşurat-o cu acest prilej s-au datorat unei crize a bolii cronice de care suferea Apostolul: “Dar voi ştiţi că din pricina unei slăbiciuni a trupului v-am binevestit vouă întâia oară ” (Gal , ) Cu acest prilej, galatenii i-au făcut Sfântului Pavel o primire cordială “ca pe Hristos Iisus” (Gal , ) Această dintâi vizită a Sfântului Pavel în Galatia a fost urmată de cel puţin încă una, aşa cum reiese din folosirea expresiei “mai întâi; întâia oară” (Gal , b) Curând după a doua vizită a Sfântului Pavel iudaizanţii au produs aici tulburare (Gal , - ), făcând necesară intervenţia Apostolului Primii destinatari ai Epistolei către Galateni O problemă care s-a pus în legătură cu Epistola către Galateni, mai ales începând cu a doua jumătate a secolului al XIX-lea, este aceea a primilor ei destinatari: “Cui a adresat Sfântul Apostol Pavel Epistola către Galateni?” Unor Biserici din Galatia propriu-zisă, întemeiate în cursul celei de-a doua călătorii misionare (Fapte , ), şi consolidate în cursul celei de-a treia călătorii misionare (Fapte , )? sau unor Biserici din provincia romană Galatia (care includea Pisidia şi Licaonia, cu oraşele Antiohia Pisidiei, Iconiu, Listra, Derbe, evanghelizate in prima călătorie misionară)? Locuitorii de aici, deşi nu erau galateni, făceau parte din provincia romană Galatia Există două teorii sau ipoteze: a) Ipoteza galatică nordică (Galatia propriu-zisă); b) Ipoteza galatică sudică (provincia romană Galatia); c) Ipoteza galatică mixtă (propusă şi susţinută de Theodor Zahn, după care Epistola ar fi fost adresată ambelor provincii); Pr Prof Vasile Gheorghiu a scris o lucrare pe această temă intitulată Adresaţii Epistolei către Galateni, Cernăuţi, , în care susţine ipoteza galatică nordică Ce argumente au fost aduse de susţinătorii teoriei galatice sudice? Multe, însă nu toate au aceeaşi valoare: – În cartea Faptele Apostolilor apar trei vizite ale Sfântului Pavel la Ierusalim după convertirea sa, iar în Galateni nu sunt amintite decât numai două De aici rezultă că Epistola a fost scrisă înainte de Sinodul Apostolic Între anii - a avut loc prima călătorie misionară a Sfântului Apostol Pavel – Adepţii teoriei galatice sudice spun că în Galateni nu avem nici o aluzie la “decretul apostolic”, iar în Galatia exista problema iudaizanţilor – Sfântul Apostol Pavel când vorbeşte de Macedonia, Ahaia sau Asia înţelege prin acestea provinciile romane cu acest nume De aici rezultă că Apostolul folosea denumirile oficiale ale provinciilor romane Aşadar, vorbind despre Galatia sau despre “Bisericile Galatiei” (Gal , ), Apostolul s-ar referi la Galatia de Sud – În Galateni e menţionat Barnaba (însoţitorul Sfântului Pavel din prima călătorie misionară), fără să dea date despre el, presupunându-se că era cunoscut de cititori – În sfârşit, faptul că nu se aminteşte în Fapte despre existenţa unor Biserici creştine în Galatia propriu-zisă (cea de Nord) înseamnă că ele nu ar exista Nici unul din aceste argumente nu este hotărâtor Presupunerea că Sfântul Apostol Pavel a folosit denumirile oficiale romane este fără temei Adepţii ipotezei galatice sudice susţin că în Ep Către Galateni lipseşte relatarea Sinodului apostolic, ceea ce e fals În Gal , - avem relatarea paulină a Sinodului apostolic (personajele sunt aceleaşi, locul de desfăşurare este acelaşi – Ierusalim, problema pusă în discuţie este aceeaşi, iar rezolvarea ei de asemenea) Putem pune aşadar, semnul egalităţii între Fapte , - şi Gal , - De aici rezultă că Epistola către Galateni a fost scrisă după Sinodul apostolic “Decretul apostolic” avea o destinaţie precisă şi e foarte posibil ca Sfântul Pavel să nu-l fi cunoscut, el fiind redactat într-o întrunire locală (alta decât Sinodul apostolic) Am văzut că în Fapte , Sfântul Iacov îl informează pe Pavel despre decret ca şi cum acesta n-ar şti nimic despre el: “Cât despre păgânii care au crezut, noi le-am trimis scrisoare, hotărându-le să se ferească de ceea ce este jertfit idolilor şi de sânge şi de (animal) sugrumat şi de desfrâu” Nu este deloc adevărată afirmaţia cum că Sfântul Apostol Pavel a folosit denumirile oficiale romane În Gal , , de pildă, vorbind despre Siria, el se gândeşte la Antiohia Siriei (vechea Siria), nu la provincia romană Siria din care făcea parte şi Palestina şi Ierusalimul Este adevărat că e pomenit Barnaba fără să dea amănunte despre el, dar nu numai el e pomenit Este menţionat, de asemenea, Iacov, fratele Domnului, iar în capitolul sunt pomeniţi Iacov, Chefa şi Ioan, “stâlpii Bisericii”, şi Apostolul nu simte nevoia să spună ceva nici despre ei De ce? Deoarece toţi îi cunoşteau (nu personal evident, dar auziseră despre ei) Dacă în Fapte nu citim despre fundarea unor Biserici în Galatia Nordică, aceasta nu înseamnă că ele nu au existat În a doua călătorie misionară, Sfântul Pavel a trecut prin Galatia (Fapte , ), iar în cursul celei de-a treia călătorii misionare Apostolul a revenit în Galatia “întărind pe toţi ucenicii ” (Fapte , ) Care ucenici? Cei formaţi în a doua călătorie misionară O dovadă clară că Apostolul a revenit în această regiune pentru a consolida Bisericile întemeiate anterior Amintim aici precizarea pe care am făcut-o când am vorbit despre titlul cărţii “Faptele Apostolilor” Al doilea volum lucanic nu şi-a propus să descrie în amănunt activitatea Sfântului Pavel sau a celorlalţi Sfinţi Apostoli S-a spus că acestei cărţi i s-ar potrivi mai degrabă titlul: “unele fapte ale unora dintre Apostoli şi ale unora dintre ucenicii Apostolilor” Când spune “Galatia”, Sfântul Luca nu se referă la provincia romană Galatia, ci foloseşte denumirea tradiţională, înţelegând prin această denumire Galatia propriu-zisă Împotriva ipotezei galatice sudice există şi alte argumente: În Gal , Sfântul Pavel foloseşte expresia “anoitoi unor locuitori din Galatia de Sud (care nu erau galateni), şi încă „fără minte”, era o gravă jignire, ştiut fiind faptul că denumirea de “galatean” în epocă echivala cu cea de “brigand”, “barbar” sau “tâlhar” Sfântul Apostol Pavel însuşi era din Galatia Sudică; niciodată nu ar fi făcut el eroarea tactică de a-i numi “galateni” pe locuitorii acestei zone Pe de altă parte trebuie să ţinem seama că Bisericile din Galatia propriu-zisă n-au fost întemeiate potrivit unui plan misionar dinainte stabilit (Gal , ş u ) Sfântul Pavel ne spune că clar acest lucru O criză a bolii sale cronice l-a oprit acolo Din Epistolă aflăm că a fost adresată unor păgâno-creştini (cf Gal , : “Atunci însă, când voi nu-L cunoşteaţi pe Dumnezeu, slujeaţi celor care prin firea lor nu sunt dumnezei”; Gal , : “Iată, eu, Pavel, vă spun vouă că de vă veţi tăia împrejur, Hristos nu vă va folosi la nimic”; Gal , - : “Câţi vor să placă în trup, aceia vă silesc să vă tăiaţi împrejur, numai ca să nu fie ei prigoniţi pentru crucea lui Hristos Fiindcă nici ei înşişi, cei care se taie împrejur, nu păzesc Legea, ci vor ca voi să vă tăiaţi împrejur pentru ca să se laude ei în trupul vostru”) Din aceleaşi texte aflăm că existau aici, totuşi şi iudei Germanul Theodor Zahn a emis ipoteza galatică mixtă, însă nimeni nu l-a urmat în teoria lui Concluzie: Galatenii cărora le adresează Sfântul Apostol Pavel Epistola nu sunt creştini ai Licaoniei şi Pisidiei, ci creştini din Galatia propriu-zisă (de Nord), evanghelizaţi şi convertiţi de Apostol în cursul călătoriilor a doua şi a treia misionare Epistola are – cum am menţionat deja la început – caracter de enciclică (de circulară) Sfântul Apostol Pavel nu dă nici un indiciu topografic afară de singura denumire “Galatia” Data şi locul scrierii Epistolei Dacă Epistola a fost scrisă pentru Galatia propriu-zisă, atunci care este timpul scrierii ei? Susţinătorii ipotezei galatice sudice sunt obligaţi să fixeze data scrierii Epistolei către Galateni înainte de Sinodul Apostolic din Ierusalim ( / d Hr ) De aceea, ei socotesc că scrierea Epistolei către Galateni trebuie datată între prima călătorie misionară a Sfântului Apostol Pavel şi Sinodul apostolic, iar locul scrierii ar fi Antiohia Siriei În consecinţă, Epistola către Galateni ar fi cea mai veche scriere paulină, anterioară chiar primei Epistole către Tesaloniceni Problema căreia îi răspunde Epistola, cea a obligativităţii circumciziunii pentru păgânii convertiţi, a fost soluţionată la Sinodul apostolic Dacă Epistola a fost scrisă după acest Sinod, Apostolul n-ar fi avut altceva de făcut decât să citeze hotărârea adoptată la Ierusalim Această obiecţie este mai mult aparentă decât reală, căci chiar dacă nu citează explicit şi direct “Decretul apostolic”, Sfântul Pavel oferă, în Epistola către Galateni o relatare destul de largă a Sinodului apostolic, astfel că identificarea evenimentului din Fapte , - cu cel din Gal , - este certă Susţinătorii ipotezei galatice sudice nu pot aduce nici un argument convingător în favoarea datării Epistolei înainte de Sinodul apostolic Însuşi cuprinsul Epistolei reflectă împrejurările unei epoci mai târzii Pe de altă parte, înrudirea evidentă a Epistolei către Galateni cu grupul celorlalte Epistole “mari” pauline exclude în mod absolut datarea propusă de susţinătorii ipotezei galatice sudice Datele pe care le avem ne permit următoarele constatări: – Deoarece Epistola vorbeşte despre Sinodul apostolic, înseamnă că ea a fost scrisă după acest eveniment, adică după anii / ; – La data scrierii Epistolei, Apostolul Pavel îi vizitase deja de două ori pe galateni (cf Gal , ), iar din Fapte , şi , ştim că cele două vizite ale Sfântului Pavel la ei au avut loc în cursul celei de-a doua şi a celei de-a treia călătorii misionare; – În cursul celei de-a treia călătorii misionare ( - d Hr ), Sfântul Apostol Pavel a mai scris Epistolele I şi II Corinteni şi Romani Există o înrudire între Epistola către Galateni şi cea către Romani, aceasta din urmă reluând, mai dezvoltat, argumentarea soteriologică a celei dintâi Probabil că cele două Epistole au fost scrise destul de aproape una de alta Epistola către Romani a fost scrisă în iarna anilor spre De aici rezultă că Epistola către Galateni a fost scrisă cândva între anii - Epistola a fost scrisă, deci, după cea de-a doua vizită a Sfântului Pavel în Galatia, care a avut loc pe la începutul anului şi înainte de toamna anului , anume la începutul acestei perioade de timp, după cum reiese din expresia din Gal , : “Mă mir că aşa degrabă treceţi la altă evanghelie” După ce a trecut a doua oară prin Galatia, Sfântul Apostol Pavel a mers la Efes (Fapte , : “Şi în timp ce Apollo era în Corint, Pavel, după ce a străbătut părţile de sus [Galatia de Nord], a venit la Efes ”), unde a rămas aproape trei ani (Fapte , şi , ) Probabil că la scurtă vreme după ce a ajuns la Efes, Apostolul a primit veşti despre situaţia creată în Galatia angajat într-o activitate misionară importantă (Fapte ) El n-a putut să revină în Galatia, măcar că şi-ar fi dorit acest lucru (Gal , : “Aş vrea acum să fiu la voi şi să-mi schimb felul de a vorbi, că nu mai ştiu cum să vă iau!”) Ca atare, Epistola trebuie să-i suplinească absenţa în mijlocul Bisericilor Galatiei În concluzie, Epistola către Galateni a fost scrisă la Efes, în cursul anului d Hr Împrejurările şi scopul scrierii Epistolei Prin Epistola pe care Sfântul Pavel o scrie galatenilor vrea să combată propaganda şi erorile iudaizante care au stârnit în Galatia o mare tulburare Pseudo-didascali veniţi de aiurea au tulburat pe credincioşi, spunându-le că fără tăierea împrejur nu există mântuire Apostolul Pavel caută să combată această eroare şi să-şi “legitimeze” Evanghelia pe care o propovăduieşte la neamuri Legea a fost o instituţie provizorie, cu un rol tranzitoriu, căci, venind Hristos, rolul ei s-a încheiat Pentru creştini singurul mijlocitor între Dumnezeu şi oameni este Iisus Hristos, iar prescripţiile Legii mozaice au devenit perimate Iudaizanţii făcuseră, desigur, caz de Apostoli (Petru, Ioan şi Iacov), susţinând că ei înşişi ar ţine Legea, punând prin aceasta sub semnul întrebării autoritatea apostolică a Sfântului Pavel Vor fi spus despre el că nici măcar nu e apostol, că dacă e apostol, atunci e un apostol de la oameni şi nu de la Dumnezeu, că Evanghelia propovăduită de el diferă de cea propovăduită de “adevăraţii apostoli”, şi că prin predica lui caută să placă oamenilor, că îşi potriveşte învăţătura după împrejurări, că face pe învăţătorul contra plată, predicând el însuşi uneori obligativitatea circumciziunii (cf Gal , ) Această “campanie” dusă împotriva Sfântului Pavel, a clătinat încrederea galatenilor în el Fără a ajunge încă la tăierea împrejur, ei au început să ţină unele rituri şi prescripţii iudaice Când Sfântul Apostol Pavel a auzit aceste lucruri a fost cuprins de o sfântă mânie şi a scris în grabă această epistolă, pentru a-i întoarce pe galateni de pe drumul rătăcirii Stilul epistolei este neşlefuit, neîngrijit, Apostolul arătându-se foarte puţin preocupat de echilibrul frazelor, Epistola către Galateni fiind, din acest punct de vedere, cea mai “bolovănoasă” din Corpus paulinum, aşa cum o caracteriza profesorul (pe atunci) Nicolae Colan Planul Epistolei Adresă şi salutare ( , - ); Tema Epistolei: Există o singură Evanghelie ( , - ); Partea I-a: autobiografic-apologetică ( , - , ); Partea a II-a: doctrinar-teologică – “Evanghelia Sfântului Pavel” ( , - , ); Partea a III-a: parenetică (morală) ( , - , ); Epilog-autograf (scris de însăşi mâna Apostolului) ( , - ) Epistola către Galateni (scurtă interpretare) Începutul Epistolei (vers - ) este de o solemnitate neobişnuită De la început, Sfântul Apostol Pavel afirmă originea divină a apostolatului său Apoi afirmă deplina putere mântuitoare a Jertfei lui Hristos, lăsând la o parte obişnuita “rugăciune de mulţumire În versetul Iisus Hristos este numit alături de Tatăl izvor al binecuvântării, iar în versetul , unii comentatori mai noi cred că avem o mărturisire de credinţă prepaulină, o formulă hristologic-soteriologică a Bisericii primare Prima parte a acestei formule hristologic-soteriologice este construită pe baza bine- cunoscutului text mesianic din Cartea profetului Isaia , : “Şi Domnul a făcut să cadă asupra Lui păcatele noastre”; şi vers : “Şi El a purtat fărădelegile multora şi S-a dat pentru păcatele lor” Domnul Iisus Hristos S-a dat pentru păcatele noastre, adică din cauza păcatelor noastre, dar şi cu scopul de a ne izbăvi din aceste păcate, oferindu-ne darul vieţii Sale Păcatele noastre au fost motivul, iar izbăvirea din ele a fost scopul morţii de bunăvoie a Mântuitorului Hristos Expresiile “pentru păcatele noastre” (Gal , ; I Cor , ), “pentru noi” (Gal , ; Rom , ), “pentru voi” (I Tim , ) cu referire la Jertfa lui Hristos, sunt paralele, ele arătând, toate, că Hristos a primit să moară de bunăvoie, din iubire pentru oameni şi că Jertfa Sa, Patimile Sale au avut un rol substitutiv: Iisus pătimeşte şi moare pentru oameni Despre versetele - , un comentator (John Bligh) spune că sunt scrise într-un limbaj liturgic În versetul Sfântul Apostol Pavel îşi exprimă mirarea pentru atitudinea lor şi le reproşează sever nestatornicia Adversarii îl acuză că îşi potriveşte Evanghelia ca să fie pe placul ascultătorilor, ca să atragă cât mai mulţi, şi că doreşte să placă oamenilor Acestor acuze Sfântul Pavel le răspunde în versetul : “Căci acum caut bunăvoinţa oamenilor sau pe a lui Dumnezeu? Sau caut să plac oamenilor? Dacă aş plăcea încă oamenilor, n-aş fi rob al lui Hristos” Sfântul Ioan Gură de Aur spune că înţelesul acestui verset este următorul: “Dacă aş fi vrut să plac oamenilor, aş fi încă printre iudei, aş prigoni Biserica!” Sfântul Apostol Pavel ştie că există o opoziţie fundamentală între a căuta favoarea oamenilor (dorinţa de a plăcea lor) şi slujirea lui Dumnezeu Ştie că între “a plăcea cuiva” şi “a sluji cuiva” există o strânsă legătură, iar el doreşte să fie robul lui Hristos, să placă lui Hristos şi nu oamenilor Înţelesul acestui verset ( ) mai poate fi: “Cuvintele mele pot să vă pară aspre, dar acum nu-i momentul de a căuta plăcerea oamenilor” În versetul este scoasă în evidenţă valoarea tradiţiei primite În acest verset apare expresia “ ceea ce aţi primit” Această expresie a devenit la Sfântul Pavel termenul tehnic al “tradiţiei primite” (“Fiindcă eu de la Domnul am primit ceea ce v-am predat şi vouă”, I Cor , ; “Că înainte de toate, v-am predat ceea ce şi eu am primit”, I Cor , ), aşa cum “a preda” desemnează “tradiţia transmisă” (“Fraţilor, vă laud că întru toate vă aduceţi aminte de mine şi ţineţi predaniile cum vi le-am dat” I Cor , ; cf I Cor , ) “Dacă vă propovăduieşte cineva altceva decât ceea ce aţi primit – să fie anatema!” (anatema înseamnă despărţire de Hristos şi de Biserică) Epistola întâi către Corinteni prezintă despărţirea de Biserică a unui om păcătos (incestuosul, Cor , ş u) În textul nostru din Galateni anatema este pronunţată împotriva oricărui om care predică altă evanghelie, deoarece Evanghelia este una singură Partea I-a: autobiografic-apologetică (Gal , - , ) Sfântul Apostol Pavel continuă, în secţiunea autobiografic-apologetică, să-şi apere apostolatul, afirmându-şi autoritatea apostolică şi autenticitatea Evangheliei sale Evanghelia pe care o propovăduieşte nu este de la oameni (vers ) (apostolul fusese acuzat că a deformat Evanghelia şi că ceea ce propovăduieşte el diferă de ceea ce propovăduiesc Cei Doisprezece) El a primit Evanghelia prin descoperire de la Iisus Hristos (vers ) Este vorba aici, evident, despre convertirea sa pe drumul Damascului (Fapte ) El nu a primit toată învăţătura creştină prin revelaţie „Evanghelia” Sfântului Pavel, adică ceea ce constituia accentul său special ca Apostol al neamurilor, era învăţătura despre mântuirea prin credinţa în Hristos, fără faptele Legii lui Moise Această „Evanghelie” n-a învăţat-o de la oameni Antecedentele sale precreştine nu prevesteau convertirea, nimic din biografia sa de dinainte de convertire nu anunţa schimbarea din prigonitor al lui Hristos în ucenic al Său Iar după convertire, a avut puţine contacte cu Apostolii Domnului, înainte de a propovădui în Galatia Versetele - vorbesc despre conduita Apostolului înainte de convertirea sa Din versetul ne dăm seama că trecutul Sfântului Pavel era cunoscut cititorilor El însuşi (Fapte , - ; Fapte , - ; I Cor , - ), dar, desigur, şi adversarii săi, i-au informat pe galateni asupra lui Saul, prigonitorul Bisericii Dar acestea s-au întâmplat “odinioară”; contrastul dintre acest “odinioară” şi “acum” este exprimat de Sfântul Pavel în versetul Cât priveşte această perioadă anterioară chemării sale, Sfântul Pavel e convins că ostilitatea sa împotriva Bisericii şi dorinţa sa de a fi un iudeu desăvârşit sunt o garanţie suficientă a faptului că întoarcerea operată în viaţa sa se datorează unei intervenţii divine speciale Convertirea sa a fost una teologică, nicidecum una morală Sfântul Pavel nu asociază niciodată perioada precreştină a vieţii sale cu degradarea morală; nu în acest sens se numeşte el pe sine “cel dintâi dintre păcătoşi” (I Tim , ) Dimpotrivă, el era, “în ce priveşte dreptatea cea din Lege, fără prihană” (Fil , ) Prigoana pe care el a pornit-o împotriva Bisericii îşi avea temeiul nu în cruzimea firii sale, ci în convingerea că creştinismul însemna o apostazie de la Lege El a fost ales “din pântecele maicii sale” şi a fost chemat “prin harul lui Dumnezeu” (vers ) Aşadar, chemarea nu a primit-o de la oameni, ci direct de sus de la Iisus Hristos, prin harul Sfântului Duh (vers ) După convertire, Sfântul Pavel s-a dus în Arabia, unde a stat trei ani, s-a întors apoi la Damasc, iar apoi s-a dus la Ierusalim ca să-l cerceteze pe Chefa (vers ) La Ierusalim s-a întâlnit cu Iacov, fratele Domnului (vers ), care nu era Apostol, dar era întâistătătorul Bisericii-mame Ca atare, în aceste versete Sfântul Apostol Pavel neagă orice amestec omenesc la originea apostolatului şi a Evangheliei sale În Gal , - avem relatarea paulină a Sinodului apostolic de la Ierusalim Alături de apostolul Pavel erau Barnaba şi Tit (vers ) Suirea la Ierusalim s-a datorat unei “descoperiri” La Ierusalim Sfântul Pavel a arătat “celor mai de seamă” Evanghelia pe care o propovăduia la neamuri (vers ) La Sinodul apostolic s-a pus problema obligativităţii Legii mozaice pentru creştinii dintre păgâni Acesta a fost motivul pentru care Sfântul Pavel s-a suit la Ierusalim, dar şi cel pe care deja l-am văzut, acela de a prezenta Evanghelia sa “celor mai de seamă” În versetul Sfântul Pavel spune că cei din Ierusalim “ n-au adăugat nimic la Evanghelia mea”, adică au aprobat fără rezerve „Evanghelia” lui Pavel, propovăduirea lui Versetele - prezintă hotărârea Sinodului privind cele două arii de propovăduire: la cei tăiaţi împrejur (iudei) şi la neamuri (păgâni) Sfântul Apostol Petru este “campionul” propovăduirii la cei tăiaţi împrejur, iar Sfântul Apostol Pavel este “campionul” propovăduirii la neamuri Originea celor două apostolate este identică – Iisus Hristos: “Căci Cel ce a lucrat prin Petru în apostolia tăierii împrejur a lucrat şi prin mine la neamuri” (vers ) În versetul avem expresia “cunoscând harul ce mi-a fost dat ”, acest „cunoscând” însemnând, totodată, “recunoscând” Iacov, Chefa şi Ioan, cei socotiţi a fi “stâlpi(i Bisericii)”, zice Apostolul, „mi-au dat dreapta spre comuniune cu ei, pentru ca noi să binevestim la neamuri, iar ei la cei tăiaţi împrejur” În versetul se face referire la strângerea colectei pentru săracii Bisericii din Ierusalim În Gal , - Sfântul Pavel spune că la Antiohia l-a înfruntat pe Simon Petru în mod public Sfântul Apostol Petru venise la Antiohia (nu ştim când anume) şi stătea bucuros la masă cu păgânii, dar când au venit “unii de la Iacov” (vers ), adică unii creştini din Iudeea, Sfântul Petru a început a se feri, dându-se deoparte, astfel că împreună cu el au căzut în făţărnicie şi unii creştini din Antiohia şi chiar însuşi Barnaba (vers ) Pentru această atitudine Sfântul Apostol Pavel l-a înfruntat pe Petru în mod public În versetele - avem un rezumat al “Evangheliei” Sfâîntului Pavel, cel mai concis şi mai frumos Nu ştim dacă în aceste versete sunt cuvinte pe care Sfântul Pavel i le-a spus Sfântului Petru sau sunt cuvinte adresate acum galatenilor În versetul Sfântul Pavel spune că omul nu se îndreptează din faptele Legii, ci „prin credinţa în Iisus Hristos” În acelaşi verset avem expresia “am crezut şi noi”, adică „noi, iudeii”: am crezut în Iisus Hristos pentru că am înţeles că nu ne putem mântui (îndrepta) prin Legea iudaică Căci, pur şi simplu, nu era rolul Legii să îndrepteze pe cineva Pe de altă parte, faptul că suntem creştini nu înseamnă că nu mai putem păcătui (vers ) A zidi la loc ceea ce odată am dărâmat înseamnă “călcare de poruncă” Dacă iarăşi revin la Lege după ce am lepădat-o „mă arăt pe mine însumi călcător (de poruncă)” (vers ) Versetul este unul din textele pauline cele mai frumoase: “M-am răstignit împreună cu Hristos; şi nu mai trăiesc eu, ci Hristos trăieşte în mine Şi viaţa mea de acum, în trup, o trăiesc întru credinţa în Fiul lui Dumnezeu, Cel Ce m-a iubit şi S-a dat pe Sine Însuşi pentru mine” În acest text este vorba de o răstignire sacramentală prin Botez, o răstignire a trupului cu faptele şi cu poftele sale În Epistola către Romani avem un text paralel (cel mai important text paulin despre Botez, text paralel cu cele din Col , - şi Ef , - ) În toate aceste texte este vorba despre răstignirea sacramentală cu Iisus Hristos, prin Taina Sfântului Botez Botezul este moarte şi înviere reală împreună cu Iisus Hristos Viaţa creştină are două dimensiuni (una sacramentală şi una morală) Există tendinţa la creştinii de astăzi de a disocia aceste două dimensiuni În cazul Sfântului Apostol Pavel, cele două dimensiuni sunt unite în chip de nedespărţit Este vorba, în Gal , , de o identificare cu Iisus Hristos nu numai sacramental, ci şi în viaţa noastră religios-morală „Iisus Hristos m-a iubit şi S-a dat pe Sine Însuşi pentru mine” – este vorba aici de mântuirea obiectivă În Epistola a doua către Corinteni (II Cor , - ) Sfântul Pavel spune că poartă în sine “omorârea lui Iisus Hristos”, şi că este dat spre moarte „pentru Iisus”, explicând în continuare că viaţa lui Iisus trebuie să se arate în viaţa fiecărui credincios creştin Chemarea, aşadar, este pentru toţi creştinii, toţi fiind chemaţi să trăiască răstignirea (şi învierea) lor împreună cu Hristos Creştinul adevărat poartă în trupul său “mersul spre moarte al lui Iisus” El trăieşte în fiecare moment, în chip sacramental, moartea Domnului şi a sa împreună cu Domnul, dorind prin aceasta ca viaţa lui Iisus să se arate în trupul lui cel muritor În Epistola I Corinteni capitolul , Sfântul Pavel scrie: “Că de vreme ce printr-un om a venit moartea (Adam), tot printr-un om (Iisus) a venit şi învierea morţilor Că după cum toţi mor în Adam, tot aşa toţi vor învia întru Hristos” (vers - ) În versetul Sfântul Pavel spune că Legea a fost complect neputincioasă în a mântui pe cineva A te întoarce la Lege, înseamnă a zădărnici moartea (Crucea) mântuitoare a lui Hristos Partea a II-a: doctrinar-teologică (Gal , - , ) Gal , - introduce această secţiune cu o aspră interpelare a destinatarilor, pe care Sfântul Pavel îi numeşte „galateni fără minte” După ce vi l-am propovăduit pe Hristos, le zice el, cum de v-aţi întors la Lege? El le aduce aminte de faptul evident de darurile primite de ei de la Dumnezeu şi de roadele evidente ale credinţei lor, dovadă că nu este nevoie de faptele Legii pentru a fi adevărat creştin Începând cu versetul , Sfântul Apostol Pavel prezintă argumentarea biblic-teologică a soteriologiei sale Începe invocând pilda lui Avraam Numele acestui patriarh biblic apare de şapte ori în această pericopă Potrivit Vechiului Testament, Avraam este primul evreu (Fac , ), şi tatăl evreilor (Is , ), adică al celor tăiaţi împrejur În Evanghelia după Ioan, în controversa lui Iisus cu şefii spirituali ai iudeilor, aceştia îi răspund Domnului că sunt “urmaşi ai lui Avraam” (In , ); Iisus le răspunde că ştie acest lucru şi nu-l contestă: “ştiu că sunteţi sămânţa lui Avraam” (In , ), iar ceva mai încolo ei repetă că tatăl lor e Avraam (In , ) În textul din Galateni Sfântul Pavel dovedeşte că patriarhul biblic Avraam este, din punct de vedere spiritual, tatăl tuturor celor credincioşi, fie ei tăiaţi împrejur sau netăiaţi împrejur Numai că Avraam a primit făgăduinţa de la Dumnezeu înainte de a se da Legea Credinţa sa în Dumnezeu (atunci când a fost gata, din ascultare de Dumnezeu, să-l aducă jertfă pe Isaac, fiul său) „i s-a socotit lui ca dreptate” (Fac , ; Gal , ) La acest citat din Fac , care arată că Avraam s-s îndreptat prin credinţă, Apostolul adaugă un alt citat, din Fac , : „Că se vor binecuvânta în tine toate neamurile” (Gal , ), care întemeiază ideea universalităţii mântuirii Un al treilea text biblic, din Avac , , dovedeşte că această mântuire oferită tuturor este din credinţă, iar nu din faptele Legii: „Dreptul din credinţă va fi viu” (Gal , ) Această argumentare se regăseşte în Epistola către Romani (cf Rom , - : “Iar semnul tăierii- împrejur l-a primit (Avraam) ca pecete a dreptăţii pentru credinţa lui din vremea netăierii împrejur, ca să fie el părinte al tuturor celor ce cred, netăiaţi împrejur, pentru a li se socoti şi lor (credinţa) ca dreptate, şi părinte al celor tăiaţi împrejur Dar nu numai al celor care sunt tăiaţi împrejur, ci şi al celor care umblă pe urmele credinţei pe care o avea părintele nostru Avraam, pe când era netăiat împrejur”; etc ) În versetul Sfântul Apostol Pavel spune că Iisus Hristos ne-a răscumpărat din blestemul Legii devenind El blestem, pentru noi În Epistola a doua către Corinteni, Sfântul Apostol Pavel scrie, la fel, că Dumnezeu “pe El (Hristos), Care n-a cunoscut păcatul, L-a făcut pentru noi păcat, ca să dobândim, întru El, dreptatea lui Dumnezeu” (II Cor , ) (Cf Didahia XVI, : “Atunci va merge făptura oamenilor în focul cercării şi se vor sminti mulţi şi vor pieri, iar cei care vor stărui în credinţa lor vor fi mântuiţi de Cel ce Însuşi a fost supus blestemului”) Iudeul aştepta de la Dumnezeu viaţa veşnică prin împlinirea poruncilor Legii, astfel încât el trăia din şi prin aceste porunci “Cel din credinţă” (omul credincios) nu se încrede în sine şi în faptele sale, ci în Dumnezeu, prin Iisus Hristos Răspunsul din partea lui Dumnezeu nu este o “plată”, ci o “ răsplată”, care reflectă nu măsura faptelor credinciosului, ci nemărginirea harului dumnezeiesc În versetul Sfântul Apostol Pavel răspunde la întrebarea: ”Ce este Legea?” Legea, zice el, „a fost adăugată” dat din pricina călcărilor de lege şi a avut un caracter temporar Timpul ei a expirat la “plinirea vremii” (Gal , ) Legea a ţinut trează conştiinţa păcatului Nu i se poate atribui Legii un rol pe care niciodată nu l-a avut, anume acela de a conferi îndreptarea înaintea lui Dumnezeu Pe de altă parte, Legea şi făgăduinţa au acelaşi autor, pe Dumnezeu Ca atare, ele nu pot fi în contradicţie (vers ) Legea a fost “călăuză (în original: pedagog) spre Hristos” (vers ) În antichitate, pedagogul era sclavul care-l ducea pe copil la şcoală; nu era el însuşi învăţătorul Rolul Legii a încetat atunci când a venit Hristos: „Iar dacă a venit credinţa, nu mai suntem sub călăuză” (vers ; cf Rom , : „Căci sfârşitul Legii este Hristos, spre dreptate tot celui ce crede”) În una din rugăciunile Bisericii, Domnul Hristos este numit drept “plinirea Legii şi a proorocilor” „Venirea credinţei” este un fapt istoric (Gal , - ), care coincide cu venirea lui Iisus Hristos în lume (Întruparea) Conjuncţia “căci” (gar), care face legătura între versetul şi afirmaţia precedentă, are sens cauzal: credincioşii creştini sunt fiii lui Dumnezeu prin credinţă deoarece ei s-au îmbrăcat în Hristos prin Taina Sfântului Botez Credinţa şi Botezul sunt două realităţi distincte, cu funcţiuni complementare în procesul de îndreptare a omului în faţa lui Dumnezeu Omul nu e pus în situaţia de a alege între credinţă şi Botez, respectiv între credinţă şi Sfintele Taine, ca mijloace de mântuire Credinţa este incompletă fără Botez, iar Botezul presupune credinţa (Mc , ), şi este el însuşi un act de credinţă Botezul este semnul autentic că credinţa a ajuns în mod real la obiectul ei, care este moartea faţă de păcat şi participarea la viaţa lui Hristos Cel răstignit şi preamărit Apostolul Pavel numeşte Botezul “îmbrăcare” în Hristos Imaginea o vom regăsi în Col , - : “Nu vă minţiţi unul pe altul, fiindcă v-aţi dezbrăcat de omul cel vechi, dimpreună cu faptele lui şi v-aţi îmbrăcat cu cel nou, care se înnoieşte spre deplină cunoştinţă, după chipul Celui ce l-a zidit Îmbrăcaţi-vă, deci, ca aleşi ai lui Dumnezeu ” Prin Taina Botezului se creează o relaţie ontologică între Hristos şi credincios În Botez credinciosul devine una cu El (nu printr-o ficţiune juridică, ci prin comunicare de viaţă) Sfântul Chiril al Ierusalimului scrie: “Fiind botezaţi în Hristos şi îmbrăcându-vă în Hristos, voi aţi devenit conformi Fiului lui Dumnezeu Căci Dumnezeu Care ne-a rânduit de mai înainte pentru adopţiunea ca fii, ne-a făcut conformi trupului slavei lui Hristos Fiind deci participanţi ai lui Hristos, voi sunteţi numiţi pe drept hristoşi (unşi) ” Din unirea intimă cu Hristos, prin Botez, decurge strânsa unire a celor botezaţi întreolaltă Din apa Botezului se ridică un om nou (şi implicit o omenire nouă) O omenire reconciliată, restaurată în unitatea voită de Dumnezeu Iisus Hristos Cel Înviat îi aduce pe toţi, prin credinţă şi Botez, la starea libertăţii adulte (Gal , ) Prin noul Adam, toate se fac noi; de aceea, Botezul, prin care oamenii “se îmbracă” în Hristos, este numit “naştere” (In , - ) Discriminările care caracterizau omenirea de dinainte de venirea lui Hristos nu mai există Diferenţele de ordin religios (iudei şi păgâni), social (robi şi liberi) sau natural (bărbaţi şi femei) nu mai implică vreo inegalitate din punct de vedere religios Aceasta este marea revoluţie realizată în Hristos Creştinii sunt moştenitori ai făgăduinţei, moştenitori ajunşi la maturitate Noi, creştinii, trăim “plinirea vremii” În Epistola către Efeseni, Sfântul Apostol Pavel scrie: “Căci El (Hristos) este pacea noastră, El Care a făcut din cele două – una, surpând peretele cel din mijloc al despărţirii” (Ef , ) Creştinii galateni sunt invitaţi să tragă singuri consecinţele practice care decurg din această argumentare şi să opună propagandei iudaizante convingerea că nu mai e nimic de adăugat la harul mântuirii pe care l-am primit prin Iisus Hristos În Biserică, fiecare persoană stă ca un egal lângă aproapele său (vers ) În primele versete ale capitolului Sfântul Apostol Pavel continuă argumentarea cu privire la rolul tranzitoriu al Legii, în situaţia de “minorat spiritual” a omenirii Sfântul Pavel se inspiră în această argumentare din anumite prevederi legale ale vremii sale (minorat/majorat), aplicând apoi această situaţie temei pe care o dezvoltă: “Câtă vreme moştenitorul este copil, el nu se deosebeşte cu nimic de rob, deşi este stăpân peste toate; ci este sub epitropi şi iconomi până la vremea rânduită de tatăl său Tot aşa şi noi, când eram copii, eram robi înţelesurilor celor slabe ale lumii” („stihiilor” lumii, în original) În antichitate se socotea că toate componentele lumii au la bază câteva elemente sau „stihii” (pământul, apa, aerul şi focul) Cum erau iudeii robi „stihiilor lumii” prin supunerea lor faţă de Lege? Prin Lege, iudeii erau ancoraţi în prescripţii cu caracter material Apoi, Legea a fost dată prin îngeri (cf Fapte , ; Evr , ), iar îngerii sunt guvernanţii cosmosului din partea lui Dumnezeu În spatele elementelor materiale se află puteri spirituale care asigură bunul mers al lumii materiale Astfel că, a te supune Legii înseamnă a te supune spiritelor care guvernează lumea Aşa înţelegem de ce adoptarea prescripţiilor iudaice de către creştini este interpretată de Apostol, în Col , - ca fiind deopotrivă o dependenţă de „stihiile lumii” (a se vedea şi Col , ) şi o „făţarnică închinare la îngeri” (Col , ) În Gal , , Sfântul Pavel califică „stihiile lumii” drept “slabe şi sărace” Regimul harului este infinit superior regimului Legii Când a venit “plinirea vremii” (to pleroma tou kairos), adică timpul rânduit de Dumnezeu pentru mântuirea lumii, “Dumnezeu a trimis pe Fiul Său, născut din femeie, născut sub Lege, ca pe cei de sub Lege să-i răscumpere, ca să dobândim înfierea” (vers - ) Venind credinţa, nu mai suntem sub Lege (Gal , ) Dumnezeu L-a trimis pe Fiul Său, născut din femeie (adică făcut Om deplin) şi născut sub Lege (Iisus a fost supus Legii prin naşterea Sa după firea umană ca iudeu) El s-a supus Legii nu pentru că avea nevoie de această supunere, ci pentru ca pe cei de sub Lege să-i răscumpere Hristos a adus o întreită izbăvire: de păcat, de moarte şi de Lege (cf Rom ) Prin El, am dobândit “înfierea” (huothesia) dumnezeiască, am fost făcuţi fii ai lui Dumnezeu, nu după natură, ci prin har Versetul : “Şi pentru că sunteţi fii, a trimis Dumnezeu pe Duhul Fiului Său în inimile noastre, care strigă: Avva, Părinte!” În Epistola către Romani Sfântul Apostol Pavel scrie la fel: “Pentru că n-aţi primit iarăşi un duh al robiei, spre temere, ci aţi primit Duhul înfierii, prin care strigăm: Avva, Părinte!” De multe ori în Noul Testament pneuma înseamnă nu numai Persoana Sfântului Duh, ci şi harul Sfântului Duh Noi creştinii am primit Duhul Sfânt trimis de Fiul ca rod al preamăririi Sale prin Jertfă şi Înviere Când Îl numim pe Dumnezeu “Avva = Tată, Părinte” nu o facem prin noi înşine, ci prin harul Sfântului Duh Rugăciunea creştină nu este rugăciunea omului fără har, ci este o rugăciune prin şi în Duhul Sfânt În Epistola către Efeseni Sfântul Apostol Pavel scrie: „Faceţi în toată vremea, în Duhul, tot felul de rugăciuni şi de cereri” (Ef , ) Aşadar, rugăciunea creştină e o rugăciune în Duhul Sfânt Duhul este Cel care se roagă în inimile noastre Prin Duhul se roagă inima noastră, de aceea vorbesc Părinţii despre “rugăciunea cea duhovnicească” Rugăciunea este susur al inimii plină de Duhul Sfânt A-L numi pe Dumnezeu “Tată” este un dar al lui Hristos, iar dacă Îl numeşti pe Dumnezeu Tată, înseamnă că eşti fiu (nu după natură, ci prin har) “Avva” este o adresare de foarte mare căldură şi intimitate Aşa ne-a învăţat Iisus să ne rugăm Tatălui Celui din ceruri Joachim Jeremias în lucrarea “Abba Jésus et son Père” (Avva Iisus şi Tătăl Său) demonstrează că “Avva” este în mod sigur un cuvânt care vine de la Iisus Însuşi (o „ipsissima vox Jesu”) Sfântul Apostol Ioan, în prologul Evangheliei sale, zice: “Şi celor câţi L-au primit, care cred în numele Lui, le-a dat putere să se facă fii ai lui Dumnezeu, care nu din sânge, nici din poftă trupească, nici din poftă bărbătească, ci de la Dumnezeu s-au născut” (In , - ) Urmează concluzia acestei pericope, în versetul : “Astfel, dar, nu mai eşti rob, ci fiu; iar dacă eşti fiu, eşti şi moştenitor al lui Dumnezeu, prin Iisus Hristos” Versetele - conţin o rememorare făcută de Apostol a relaţiilor calde dintre el şi credincioşii din Galatia, de la început, îndemnându-i să fie aşa cum este el (vers ); iată un temei biblic în favoarea urmării exemplului sfinţilor “Dar ştiţi că din cauza unei slăbiciuni a trupului am binevestit vouă mai întâi” (vers ) – este vorba, desigur, de o criză prin care se manifesta, din când în când, boala lui cronică (care era, poate, o febră malarică) În versetul Apostolul Pavel se prezintă ca părintele lor duhovnicesc, cel care i-a născut pentru Hristos Pentru ei suferă iarăşi durerile naşterii, până ce Hristos va lua chip în ei Aşadar, credincioşii trebuie să devină, prin conlucrarea cu harul, chipuri ale lui Hristos Apostolul zice apoi că ar vrea să poată fi acum la ei (vers ), dar acest lucru era cu neputinţă, deoarece între Efes şi Galatia erau aproximativ km După această paranteză autobiografică, Sfântul Apostol Pavel reia argumentarea doctrinară, prezentând o interpretare alegorică a istorisirii biblice despre Sara şi Agar Apostol vede în cele două femei ale lui Avraam şi în copii lor chipuri ale celor două Testamente Agar a fost roabă şi, ca atare, fiul ei s-a născut rob; ea preînchipuia Legea Mozaică În versetul Sfântul Apostol Pavel spune că Agar este Muntele Sinai în Arabia şi corespunde alegoric Ierusalimului de acum, care zace în robie împreună cu fiii lui (este vorba de o robie religioasă, dublată de una politică) Cum este Agar Muntele Sinai (v )? Ea este un tip al Muntelui Sinai Dar de ce zice Apostolul că Muntele Sinai este în Arabia? Iată o întrebare la care e greu de dat un răspuns sigur! Peninsula Sinai este separată de Peninsula Arabică printr-un golf (Akaba) Niciodată Muntele Sinai n-a fost în Arabia Însă urmaşii lui Ismael, fiul lui Agar trăiau în Arabia Poate la aceasta se gândeşte Apostolul Sara simbolizează Noul Testament (Legământ), iar Agar simbolizează Vechiul Testa-ment Vechiul şi Noul Testament sunt denumiri pauline Agar-Sinai-Ierusalimul de acum (pământesc) ţin de domeniul robiei Sara, în schimb, femeia cea liberă, este chip al Ierusalimului cel de sus (ceresc), adică al Bisericii, care, în deplinătatea realizării ei eshatologice este denumită şi „noul Ierusalim” În Apoc , citim: “Şi am văzut cetatea sfântă, noul Ierusalim, pogorându-se din cer de la Dumnezeu, gătită ca o mireasă, împodobită pentru mirele ei” Creştinii sunt deja cetăţeni sau fii ai acestui Ierusalim Ierusalimul cel ceresc este “mama noastră”, zice Apostolul (vers ) Iar în versetul este citată proorocia din Is , : “Veseleşte-te, tu, cea stearpă, tu, care nu naşti! Izbucneşte de bucurie şi strigă, tu, care nu ai durerile naşterii, căci mulţi sunt copiii celei părăsite, mai mulţi decât ai celei care are bărbat” Isaac se născuse „după Duh”, prin făgăduinţă, adică printr-o intervenţie a lui Dumnezeu, iar Ismael se născuse „după trup” Creştinii sunt din Isaac, adică fii ai făgăduinţei (vers ) “Ci precum atunci cel ce se născuse după trup îl prigonea pe cel ce se născuse după Duh, tot aşa şi acum” (vers ) Cum prigonea Ismael pe Isaac? Scriptura ne spune numai că Sara l-a văzut pe Ismael jucându-se (sau râzând) cu Isaac, fiul ei, şi i-a cerut lui Avraam să alunge pe roabă şi pe fiul ei, căci, a zis ea „fiul roabei acesteia nu va fi moştenitor cu fiul meu, Isaac (Fac , - ; Gal , ) În comentariile rabinice la Cartea Genezei, rabinii caută fel de fel de motive pentru a justifica atitudinea Sarei Interpretarea Apostolului privind „prigonirea” lui Isaac de către Ismael reflectă, de fapt, formaţia sa rabinică În versetul avem concluzia: “Deci, fraţilor, nu suntem copii ai roabei, ci a celei libere” Adică, prin credinţă, suntem nu numai fii ai lui Avraam, ci şi fii ai Sarei şi, ca şi Isaac, născuţi „prin făgăduinţă”, „după Duh” În primele versete ale capitolului Sfântul Apostol Pavel reia ideea de baza a argumentării sale anterioare, despre mântuirea prin credinţă, iar nu din faptele Legii A te întoarce la Lege înseamnă a cădea din har Supunerea sub Lege înseamnă îndepărtarea de Hristos, Cel care ne- a eliberat de subb jugul robiei (vers ) “De vă veţi tăia împrejur, Hristos nu vă va folosi la nimic” (vers ) Dacă Hristos nu-ţi este de ajuns pentru mântuire, înseamnă că e opera Lui este insuficientă Să nu fie! Dar nu o credinţă goală este mântuitoare, ci “credinţa lucrătoare prin iubire” (vezi şi I Cor ) Nu există credinţă adevărată fără fapte Toată doctrina protestantă despre sola fide este o vorbă goală “Sola” din această expresie este, de fapt, este adaos protestant Credinţa autentică implică faptele bune, implică iubirea lucrătoare În finalul părţii doctrinare a Epistolei, Sfântul Apostol Pavel subliniază îndemnul adresat galatenilor de a nu da importanţă pseudodidascalilor, de a nu se amesteca cu ei şi cu rătăcirea lor, căci “puţin aluat dospeşte toată frământătura”( , ) În acest text “aluatul” este simbolul alterării (prin fermentaţie) În I Cor , Apostolul zice la fel: “Oare nu ştiţi că puţin aluat dospeşte toată frământătura?” Este vorba acolo despre “amestecul cu desfrânaţii” Domnul Iisus Însuşi S-a folosit de această expresie când le-a zis Apostolilor să se ferească de „aluatul fariseilor şi al saducheilor” (Mt , ) Excurs Condițiile mântuirii subiective din perspectivă ortodoxă În tratarea problemei despre mântuire, Sfântul Apostol Pavel foloseşte doi termeni: îndreptare (dikaiosune) şi dreptate (dikaios) Ce se înţelege prin aceşti termeni? Mântuirea este un proces evolutiv Prin „îndreptare” în limbajul Sfântului Apostol Pavel, se înţelege tocmai acţiunea de realizare a procesului de mântuire sau răscumpărare, prin jertfa lui Iisus Hristos, proces ce se prezintă sub două aspecte: pozitiv - constând în trăirea unei vieţi noi de sfinţenie şi dragoste, conformă cu voia lui Dumnezeu, şi negativ - în distrugerea păcatului şi a morţii intrate în lume odată cu păcatul primilor oameni Această acţiune de îndreptare este începută şi săvârşită de Iisus Hristos care a murit pentru păcatele oamenilor şi a înviat pentru îndreptarea lor (Rom , ) După Sfântul Apostol Pavel „îndreptarea” este „o schimbare a vieţii” prin credinţa lui Iisus Hristos (Rom , , ; Galateni , ) care este rezultatul direct al morţii Sale (Rom , ) Ea se manifestă în noi prin efecte multiple: pace, nădejde, răbdare în ispite (Rom , - ), adoptarea divină care ridică pe om la demnitatea de fiu al lui Dumnezeu (Rom , , ) Prin dreptate se înţelege starea la care ajunge omul în urma realizării procesului evolutiv al îndreptării Această stare este punctul final al „îndreptării”, omul ajungând să fie „drept” în faţa lui Dumnezeu „Îndreptarea este o arvună şi o garanţie a vieţii de veci Starea de dreptate va culmina în starea de slavă ” După Sfântul Pavel, mântuirea este opera lui Dumnezeu, care a trimis pe Fiul Său să realizeze acest lucru (Rom , ), căci Hristos S-a dat pe Sine pentru mântuirea noastră (Gal , , - ) Mântuirea înseamnă după Sfântul Pavel izbăvirea de veacul cel rău de acum (Gal , ), de robia legii (Gal , ), de robia stricăciunii (Rom , - ), de mânia viitoare (Rom , ) şi de osândă (Rom , ) prin Iisus Hristos Prin Fiul Său Dumnezeu ne face din nou capabili de a fi în mod real „îndreptaţi” înaintea lui, pentru că Iisus Hristos a fost „drept” (Fapte , ) înaintea Tatălui Său şi aşa cum Tatăl aştepta Această îndreptare a oamenilor prin Hristos duce la împăcarea şi unirea lor cu Dumnezeu (Rom , - ) După Sfântul Pavel, mântuirea este un act care aparţine lui Hristos (Gal , ) Ea este destinată omului şi constituie relaţia lui Dumnezeu cu omul Dovada acestui lucru constă în aceea că mântuirea este definită ca un act al dragostei lui Dumnezeu şi al lui Hristos faţă de toţi oamenii Mântuirea nu este posibilă decât „în comuniune cu Hristos cel înviat”, iar la această comuniune sunt chemaţi toţi Ea are deci un caracter universal, universalitatea ei rezultând din universalitatea păcatului Precum prin Adam toţi oamenii au devenit păcătoşi, tot aşa prin Hristos toţi oamenii pot dobândi mântuirea Fiind un act al dragostei divine, mântuirea nu se putea opri numai la un anumit om sau popor Când zice: „nu mai este nici iudeu, nici elin; nu mai este nici rob, nici liber; nu mai este nici parte bărbătească şi parte femeiască pentru că voi toţi una sunteţi în Hristos Iisus” (Galateni , ), Sfântul Pavel se referă la refacerea chipului lui Dumnezeu în toţi oamenii În toţi se vede chipul lui Iisus Hristos Refuzul unora dintre iudei de a primi credinţa este un refuz de moment Nu înseamnă că ei niciodată nu vor crede în Domnul nostru Iisus Hristos La timpul potrivit şi ei vor primi credinţa creştină, se vor boteza şi vor mărturisi pe Domnul Hristos, făcându-se astfel părtaşi de mântuire pentru că Dumnezeu voieşte ca pe toţi să-i mântuiască (Rom , ) NOŢIUNEA DE MÂNTUIRE ÎN EPISTOLELE CĂTRE ROMANI ŞI GALATENI Din modul cum Sfântul Pavel tratează problema mântuirii, în cele două epistole, aceasta se poate sintetiza astfel: Dumnezeu voieşte mântuirea tuturor oamenilor În procesul mântuirii oamenii primesc putere de sus de la Dumnezeu Aceasta putere o dă Harul tuturor celor care cred în Domnul Hristos, iar calea care duce la dreptate înaintea lui Dumnezeu ne este descoperită de Evenghelie, definită de Sfântul Pavel ca „putere a lui Dumnezeu spre mântuirea a tot celui care crede ” (Rom , ) Dar, deşi Dumnezeu voieşte ca toţi oamenii să se mântuiască (I Tim , ), El nu-i obligă şi nu-i mântuieşte până când ei nu doresc acest lucru Creându-l pe om cu voinţă liberă Dumnezeu nu-l mântuieşte împotriva voii sale, ci îi cere adeziunea şi colaborarea nesilită; „Iată stau la uşă şi bat; de va auzi cineva glasul Meu şi va deschide uşa voi intra la El şi voi cina cu el şi el cu Mine ” (Apoc , ) Prin urmare mântuirea este un act liber, conştient, care se realizează numai prin colaborarea omului cu Dumnezeu Fiind vorba de o colaborare, Sfântul Pavel ne prezintă şi condiţiile mântuirii ca provenind din partea lui Dumnezeu şi din partea omului Din partea lui Dumnezeu este harul Său care începe şi desăvârşeşte mântuirea, iar din partea omului sunt credinţa şi faptele bune Iată cum le prezintă Sfântul Apostol Pavel pe fiecare dintre ele Condiţiile mântuirii Opera de mântuire îşi are izvorul „în dragostea” lui Dumnezeu (Rom , ) De aceea elementul comun al celor trei condiţii este tot dragostea Harul este manifestarea dragostei lui Dumnezeu faţă de om (II Tes , ) Credinţa este manifestarea dragostei omului faţă de Dumnezeu (I Ioan , - ) Faptele bune sunt manifestarea dragostei omului faţă de aproapele (Rom , - ) De fapt, această ultimă condiţie este tot manifestarea dragostei faţă de Dumnezeu, dovedită însă mai întâi prin aproapele: „dacă zice cineva iubesc pe Dumnezeu, iar pe fratele său îl urăşte, mincinos este Pentru că cel ce nu iubeşte pe fratele său, pe care l-a văzut, pe Dumnezeu pe Care nu L-a văzut, nu poate să-L iubească ” (I Ioan , ) Aceste condiţii sunt atât de strâns legate între ele încât numai împreună asigură mântuirea „Orice slăbire a uneia din cele trei elemente duce şi la slăbirea celorlalte şi orice întărire a uneia dintre ele, întăreşte şi pe celelalte” ( ) De aceea şi Sfântul Pavel accentuează importanţa fiecăreia în parte HARUL Mântuirea omului nu este posibilă fără colaborarea acestuia cu Dumnezeu, prin harul său cel mântuitor Harul este un dar al lui Dumnezeu El izvorăşte din Tatăl (Rom , ), vine şi se dăruieşte prin Hristos (Rom , ) şi este împărtăşit prin Duhul Sfânt El este expresia dragostei lui Dumnezeu faţă de întreaga omenire; este ajutorul primit de sus prin care omul poate lucra în vederea mântuirii Starea omului căzut în păcat devenise atât de gravă încât nu se mai putea ridica prin propriile sale forţe De aceea intervine ajutorul divin acordat omului prin har, ca răspuns la strigătul după ajutor al omului deznădăjduit Prin har s-a făcut începutul mântuirii noastre Nu omul face începutul mântuirii, ci harul (Rom , ), omului revenindu-i obligaţia de a colabora cu el, fiindcă fără har omul nu poate face nimic pentru mântuirea lui El este factorul hotărâtor în mântuire Întregul act al mântuirii „este opera Harului divin care reînnoieşte sufletul, purificându-l, iertându-i tot şi făcându-l să strălucească de o mărire necunoscută pe care i-o dă dreptatea, viaţa nouă pe care o începe ” „Contribuţia omului a constat în aceea că a participat cu ascultarea şi libertatea la acest act ” Prin Fiul Său, dat ca preţ de răscumpărare, Dumnezeu a voit să ne arate dreptatea Sa şi să îndrepte pe toţi cei care vor primi şi vor mărturisi credinţa în Iisus Hristos (Rom , - ) Această lucrare nu se realizează însă decât dacă omul doreşte să primească harul adus de Iisus Hristos, pentru că, deşi are putere mântuitoare, Harul nu acţionează dacă acesta nu-l primeşte şi nu voieşte să colaboreze cu el Este vorba de o lucrare comună Numai prin activitatea omului „se asimilează deplin Harul fiinţei omeneşti, Harul şi efortul omenesc devenind o singură putere ” Numai primind harul, omul poate intra în comuniune şi în unire cu Dumnezeu Dar, „pentru a primi harul şi a intra în unire cu Dumnezeu nu este suficient să fii sincer convins de mila şi apropierea de Dumnezeu, ci trebuie să îndepărtezi de la tine într-adevăr păcatul şi să te întorci către Dumnezeu ” Odată primit însă harul nu trebuie întrebuinţat rău Faptul că puterea Harului este atât de mare încât şterge toate păcatele şi că el a fost dat cu prisosinţă unde şi păcatele au fost mai multe (Rom , ), nu înseamnă că noi trebuie să ne complăcem într-o stare de permanentă păcătoşenie Dimpotrivă, îndată ce l-am primit, trebuie să lucrăm în permanenţă pentru a păstra în noi darul ce am primit sau cum zice Apostolul pentru a nu cădea din Har (Gal , ) Dacă păcătuim în continuare, Harul nu-şi mai face lucrarea şi atunci înseamnă că l-am primit în zadar (II Cor , ) De aceea Sfântul Pavel arată că dacă Harul a avut o eficacitate atât de mare, încât a şters toate păcatele, asta nu înseamnă că noi putem păcătui mereu (Rom , ) Precum Pavel a fost chemat la apostolie prin Harul său (Gal , ) la fel şi noi suntem chemaţi tot prin har la mântuirea noastră, Harul fiind totodată garanţia că cei mântuiţi vor moşteni cu adevărat împărăţia veşnică ce le-a fost făgăduită (Rom , ) Credincioşii înşişi sunt nişte roade ale Harului (Rom , ) Fiind sub stăpânirea lui ei pot rupe orice legătură cu viaţa păcătoasă Dacă până la venirea lui Hristos păcatul putea pune stăpânire uşor pe om, prin primirea Harului Său „care ne-a trecut cu vederea cele de dinainte (de Hristos) şi care ne asigură de cele viitoare”, credinciosul poate lupta împotriva păcatului, nelăsându-se stăpânit de el La împărtăşirea cu Harul Său Dumnezeu cheamă pe toţi oamenii Numai cei care nu vor să se mântuiască nu răspund la chemarea Lui Harul lucrează fără rezerve în toţi cei care vor să se mântuiască În acest sens Sfântul Apostol Pavel arată care sunt particularităţile Harului: a) Abundenţa sa (Rom , ) Dacă păcatul unui singur om a avut atâta putere, apoi harul lui Dumnezeu nu va prisosi el cu mult mai mult ? Moartea şi osânda au fost aduse în lume de un singur păcat, dar Harul n-a desfiinţat numai acel păcat ci şi pe cele de după aceea Harul nu desfiinţează numai păcatul lui Adam săvârşit în rai, ci şi pe cele săvârşite după aceea, până la îndreptare Harul ni s-a dat nu numai cât ne era necesar pentru ştergerea păcatelor, ci cu mult mai mult Din prisosinţa harului ne-am izbăvit de osândă, ne-am renăscut, devenind un om nou, am învins, ne-am răscumpărat, ne-am îndreptat, ne-am sfinţit, am devenit fii ai lui Dumnezeu şi ne-am unit cu El Hristos a plătit pentru noi cu mult mai mult decât datoram pentru păcat Această bogăţie imensă de daruri Sfântul Pavel o numeşte „prisosinţa harului” Abundenţa de Har se datoreşte nemărginitei dragoste a lui Dumnezeu faţă de creaturile Sale b) Gratuitatea sa Mântuirea este un dar al lui Dumnezeu al cărui început îl face Harul Harul ne face prietenii lui Dumnezeu El fiind manifestarea dragostei lui Dumnezeu faţă de om (II Tes , ), „semnul lucrării Sfântului Duh” ( ), se dă acestuia (omului) în mod gratuit Aceasta nu înseamnă că îndreptarea se face fără efort din partea omului, dimpotrivă, numai conlucrând cu Harul poate primi efectele necesare îndreptării Iată care sunt aceste efecte: Credinţa - absolut necesară pentru mântuire (Rom , - ) Despre acest efect vom vorbi mai departe Chemarea - adresată de Hristos Apostolilor şi nu numai lor ci tuturor creştinilor în vederea mântuirii Chiar Sfântul Apostol Pavel este chemat de Harul lui Dumnezeu (Rom , ) fiind ales pentru misiunea apostoliei Înfierea - Harul face, în mod real, din noi fii ai lui Dumnezeu (Rom , ) capabili de a-I striga: AVVA! Părinte Sfinţirea - este tot un efect al Harului Fiind eliberaţi de păcat şi slujind numai lui Dumnezeu, credincioşii au ca roade sfinţenia, asigurându-li-se la sfârşit viaţa veşnică (Rom , ) Colaborarea cu voinţa omului - Harul se dă spre îndreptarea noastră, dar nu împotriva voinţei noastre Omul este supus păcatului dar prin colaborarea cu Harul poate să nu-l săvârşească Această colaborare strânsă face posibilă sfinţirea Unitatea celor care l-au primit cu vrednicie Omul nu poate trăi singur El are, în mod absolut, nevoie de cei din jurul său Formând Biserica lui Hristos în care lucrează Sfântul Duh, credincioşii trăiesc în unitate, pentru că însuşi harul ce le este împărţit este unul ( ) Harul prin urmare este viaţa creştinului El ne însufleţeşte În Har suntem „chemaţi” (Gal , ), suntem „stabiliţi”, trăim în El (Rom , , ) Prin Har trăim o viaţă nouă, viaţa în Hristos Cel înviat (Rom , ) Harul ne dă puterea de a fi noi înşine şi de a face întocmai voia lui Dumnezeu De aceea Harul are rolul primordial în actul mântuirii CREDINŢA Credinţa reprezintă cea de-a doua condiţie a mântuirii Ea este efectul fundamental al Harului şi fără ea omul nu se poate mântui Este partea noastră de contribuţie la actul mântuirii (Rom , ) Rolul credinţei în opera mântuirii este deosebit de lămurit arătat de Mântuitorul Hristos Când îi trimite pe Sfinţii Apostoli la propovăduire, El îşi încheie porunca rostind cuvintele: „Cel ce va crede şi se va boteza se va mântui; iar cel ce nu va crede se va osândi ” (Marcu , ) Iar Sfântul Apostol Pavel, în Epistolele Romani şi Galateni, accentuează acelaşi lucru: „Dreptul prin credinţă va fi viu” (Romani , ) După el, credinţa este „încredinţarea celor nădăjduite, dovedirea lucrurilor cele nevăzute” (Evrei , ) Credinţa presupune deci în primul rând o cunoaştere Ca să crezi trebuie mai întâi să ştii, să fii luminat prin lumina învăţăturii lui Hristos care este „lumină” (I Ioan , ) Credinţa ne descoperă adevărul mântuirii noastre Ea este un dar al lui Dumnezeu (Rom , ), un rod al Duhului Sfânt (Gal , ) care lucrează asupra întregii noastre fiinţe În credinţă este angajată toată fiinţa noastră cu toate facultăţile sufleteşti: raţiune, voinţă, simţire Până la venirea Mântuitorului oamenii nu se puteau mântui înaintea lui Dumnezeu Mântuirea a devenit posibilă numai prin jertfa Domnului nostru Iisus Hristos De acum ne putem învrednici de mântuire, dar numai dacă credem în El (Rom , - ) A crede în Iisus Hristos înseamnă „a recunoaşte pe cel pe care Tatăl L-a trimis, înseamnă a adera la învăţăturile Sale, înseamnă a risca totul pentru împărăţia lui Dumnezeu, a accepta să pierzi totul pentru a câştiga pe Hristos, de a sacrifica propria-ţi dreptate, cea care vine de la Lege, pentru a primi dreptatea care vine de la Dumnezeu şi se sprijină pe credinţă (Filipeni , - ) A crede în Iisus Hristos înseamnă a recunoaşte dragostea pe care Dumnezeu o are pentru noi şi a mărturisi pe Dumnezeu care este dragoste (I Ioan , , ) Pentru dobândirea mântuirii, creştinii n-au nevoie de legea mozaică, ci de credinţa în Hristos, care dă viaţă (Gal , ) Legea a fost dată cu scopul de a ţine în om trează conştiinţa păcatelor, dar nu şi pentru a-i da lui viaţă (Gal , - ) Legea ne-a crescut pe noi numai pentru Hristos Credinţa în El ne mântuieşte şi ne duce la dreptate înaintea lui Dumnezeu Prin credinţă noi devenim cu adevărat fiii lui Avraam şi moştenitori făgăduinţelor care i-au fost date lui (Gal , - ) Chiar Avraam a fost socotit drept înaintea lui Dumnezeu nu prin împlinirea faptelor Legii, deoarece Legea nu era dată, sau prin circumcidere, ci prin credinţa cu care a primit şi a împlinit cuvântul lui Dumnezeu (Rom , - ) Prin faptele Legii el s-a îndreptat în faţa oamenilor, iar prin credinţă în faţa lui Dumnezeu Prin credinţă credinciosul se îmbracă în haină nouă care îi acoperă urâciunea păcatului şi-i dă siguranţa mântuirii şi a dobândirii vieţii veşnice Credinţa îi dă omului posibilitatea de a intra în legătură directă cu Dumnezeu şi de a se împărtăşi de dragostea Sa, de care nimeni şi nimic nu-l mai poate despărţi (Rom , , - ) Ea este un dar al lui Dumnezeu, dar şi al lui Iisus Hristos, începătorul şi plinitorul ei (Evrei , ) şi al Sfântului Duh (Gal , ) Sfântul Pavel ne prezintă, în cele două epistole, foloasele deosebit de mari pe care le aduce credinţa celui ce o primeşte Astfel, pe lângă iertarea păcatelor şi îndreptarea în faţa lui Dumnezeu (Rom , - ; Gal II ), ea mai aduce sfinţirea (Rom , ), înfierea (Gal , ), darurile Sfântului Duh, viaţa duhovnicească (Gal , ; , ), apropierea de Dumnezeu (Rom , ) şi unirea cu El Dacă până la unirea cu Hristos, prin Botez, toţi se aşteptau la condamnarea veşnică, după unirea cu El, condamnarea este înlăturată, credincioşii nu vor fi osândiţi (Rom , ), ci vor fi vii (Gal , ), trăind în comuniune cu Hristos „Nu mai trăiesc eu, ci Hristos trăieşte în mine ” (Gal , ), zice Apostolul Adică trăind în comuniune cu Hristos, credinciosul nu face decât voia Sa, se supune întru totul lui ( ), creându-se astfel o stare de „pace” cu Dumnezeu (Romani , ) Comentând acest loc din Epistola către Romani, Sfântul Ioan Hrisostom spune că prin cuvintele „avem pace”, trebuie să înţelegem că, adică nu mai păcătuim de acum, nu ne mai întoarcem la starea de păcătoşenie de dinainte de unirea cu Hristos, pentru că dacă am săvârşi păcatul ar însemna că nu suntem împăcaţi cu Dumnezeu, ci ne-am împotrivi voiei Sale ” Mântuirea prin credinţă ocupă un loc foarte important în epistolele către Romani şi Galatani, fiind numită de Sfântul Pavel dreptate (Rom , ), arătând că îndreptarea din credinţă este mai uşoară decât cea din Lege Legea obligă la împlinirea tuturor poruncilor ei, pe când credinţa cere să mărturiseşti pe Hristos şi să crezi că Dumnezeu L-a ridicat pe El din morţi (Rom , ) Asta nu înseamnă că credinţa nimiceşte legea „Iudeii care s-au tăiat împrejur şi ţin la Legea lor se vor îndrepta şi ei înaintea lui Dumnezeu, când toate faptele lor vor izvorî din credinţa cu care se vor alipi de Hristos, iar cei netăiaţi împrejur, când vor fi trecuţi prin credinţă ca printr-un foc curăţitor sau când credinţa le va fi devenit lor acea putere ce le va lămuri sufletul şi trupul lor ” Mântuirea prin credinţa în Hristos ne face drepţi înaintea lui Dumnezeu (Rom , ), ea este fructul curăţirii săvârşite de Hristos şi nu al faptelor ceremoniale ale Legii (Rom , - ; Gal , ) Cei care doresc să fie mântuiţi prin lege au căzut din Har (Gal , ), din acest motiv credincioşii aşteaptă mântuirea prin credinţă (Gal , ) şi o primesc din credinţă Fiind mântuiţi prin credinţa în Hristos, credincioşii merg pe urmele credinţei lui Avraam, obţin mângâierea, trăiesc în unire, au o mare încredere în ea (Rom I, ; , ; , - ) Credinţa este aerul vieţii spirituale a credincioşilor care caută să o sporească, să rămână tari în ea, să o asculte Sfântul Pavel proclamă credinţa ca fiind absolut necesară pentru mântuire Deşi spune că credinţa în Hristos este singurul mijloc de mântuire (Rom, , ), el arată totuşi că aceasta nu se realizează numai prin credinţă, ci doar dacă la credinţă se adaugă şi dragostea „în Hristos Iisus, nici tăierea împrejur poate ceva, nici netăierea împrejur, ci credinţa care este lucrătoare prin iubire” (Gal , ) Deci ceea ce se cere nu este numai a crede în Hristos, ci trebuie să şi rămânem în această credinţă prin iubire Această iubire are ca obiect pe Dumnezeu, dar şi pe om „Intru aceasta vor cunoaşte toţi că sunteţi ucenicii Mei, dacă veţi avea dragoste unii faţă de alţii” (Ioan , ), spunea Mântuitorul ucenicilor săi Cine iubeşte pe Hristos nu poate să nu iubească şi pe aproapele Iubirea faţă de Hristos se manifestă prin mărturisirea credinţei în El şi prin împlinirea poruncilor Sale, iar iubirea faţă de aproapele, prin fapte bune, care constituie cea de-a treia condiţie necesară pentru dobândirea mântuirii FAPTELE BUNE Ce sunt faptele bune? Prin fapte bune se înţelege totalitatea actelor morale săvârşite de omul credincios în mod liber, nesilit, care au drept bază dragostea faţă de Dumnezeu şi faţă de aproapele Ele sunt o rezultantă a comuniunii dintre om şi Dumnezeu Pentru credincios faptele bune sunt roduri ale Harului izvorâte din credinţă, sunt îndeplinirea poruncilor lui Dumnezeu Ca roade ale „sămânţei de Har în sufletul nostru”, faptele bune contribuie la desăvârşirea omului Dar ele au valoare numai dacă izvorăsc din credinţă (Rom , - ) Faptele cu adevărat bune nu pot fi fără credinţă Sfântul Pavel scrie romanilor că „tot ce nu este din credinţă este păcat” ( , ), pe când „credinţa este maica tuturor faptelor bune” Cel ce a primit credinţa de bună voie trebuie să ia seama să nu cadă, să fie tare în ea (I Cor , ), să lucreze permanent pentru întărirea ei, iar mijloacele de întărire sunt tocmai faptele bune Raportul dintre credinţă şi fapte este foarte bine precizat în exemplul dat de Sfântul Apostol Pavel cu Avraam care a avut două motive pentru a fi socotit drept înaintea lui Dumnezeu, unul din fapte, altul din credinţă „Mărirea şi încrederea pe care le obţine mântuirea prin fapte devin mai mari prin credinţă”, Cine împodobeşte credinţa cu fapte are cuvânt mai mare de laudă, pentru că prin fapte dă laudă lui Dumnezeu (Filipeni , ), arătându-şi adevărata dragoste faţă de El Este un mod de cinstire a lui Dumnezeu Orice faptă bună credinciosul nu o face pentru sine, ci pentru Dumnezeu cu care vrea să se unească El nu caută să se facă plăcut oamenilor, ci lui Dumnezeu (Efeseni , - ; Evrei , ), doreşte ca Hristos să locuiască în el, şi pe „măsură ce înaintează în săvârşirea faptelor bune, cunoaşte pe Dumnezeu ca prezent în sine ” Sfântul Macarie Egipteanul zice: „Cine vrea să se apropie de Domnul, să se învrednicească de viaţa veşnică, să devină locaş al lui Hristos şi să fie umplut de Duhul Sfânt trebuie să se forţeze spre tot lucrul bun şi spre toate poruncile Domnului ” Faptele bune sunt o lucrare a lui Dumnezeu în cei credincioşi (II Cor , ; Filipeni , - ) Ele sunt rezultatul dorinţei de îndreptare a noastră prin credinţa în Hristos care a biruit moartea ce intrase în lume prin păcat Păcatul a adus omului cel mai mare rău, de aceea credinciosul trebuie să lupte pentru a-l distruge, iar distrugerea sa nu se poate face decât prin „efortul conjugat al credinţei şi al faptelor” Faptele bune sunt deci o necesitate absolută pentru mântuire Ceea ce le face necesare este lupta împotriva păcatului Credinciosul trebuie să se apere de păcat să păstreze îndreptarea pe care i-a adus-o Hristos Îmbrăcându-se în Hristos, el s-a îmbrăcat într-o haină nouă, curată; această haină trebuie menţinută prin faptele bune care constituie cea mai evidentă dovadă a dragostei către Hristos (Ioan , - ) Sfântul Pavel spune că: dorinţa cărnii este moartea, dar dorinţa Duhului este viaţă şi pace (Rom , ) Deci lipsa păcatului înseamnă viaţă Această viaţă ne-a fost adusă de jertfa dragostei supreme a lui Hristos Cine vrea să rămână în viaţă trebuie să dovedească aceeaşi dragoste pentru oameni, prin faptele sale bune, ca şi Hristos Cu alte cuvinte mântuirea noastră este condiţionată şi de raporturile dintre noi şi semeni, de dragostea care ne uneşte cu Dumnezeu prin aproapele Faptele bune sunt cele care dau valoare vieţii creştinului Ele păstrează Harul lui Hristos în om şi menţin aprinsă flacăra credinţei Ele îl arată pe adevăratul mărturisitor al credinţei în Hristos şi slujitor al Lui şi tot ele vor fi cele care vor decide, la a doua venire a lui Hristos, locul de fericire veşnică sau de osândă veşnică ce se va da fiecăruia de către Dreptul Judecător (Matei, , - ) De aceea Sfântul Pavel le spune galatenilor că adevărata credinţă mântuitoare este aceea care lucrează prin iubire (Gal , ), iar romanilor le arată că adevărata tăiere împrejur nu este din exteriorul trupului, ci aceea a inimii, cea în duh, care aduce laudă de la Dumnezeu (Rom , - ) Este evident deci, că în cele două epistole, Sfântul Apostol Pavel nu vorbeşte de credinţă ca fiind singura condiţie necesară pentru mântuire Dacă ar fi aşa, n-ar mai fi avut nici un sens bogatele îndemnuri morale cu care încheie aceste epistole, ca dealtfel pe toate celelalte, şi nu s-ar fi exprimat atât de categoric atunci când scria corintenilor că: „dacă aş avea atâta credinţă încât să mut şi munţii şi dragoste nu am, nimic nu-mi foloseşte” (I Cor , ) Cu toate acestea doctrina despre mântuire nu este unitară în toate cele trei mari confesiuni creştine Problema mântuirii numai prin credinţă - „SOLA FIDE” Pornind de la textele din Romani , : „socotim că prin credinţă se va îndrepta omul, fără faptele legii” şi Galateni , : „omul nu se îndreptează prin faptele legii, ci prin credinţa în Hristos Iisus, am crezut şi noi în Hristos Iisus, ca să ne îndreptăm din credinţa în Hristos, iar nu din faptele Legii, căci din faptele Legii nimeni nu se va îndrepta”, protestanţii susţin, în doctrina lor despre mântuire, că omul se poate mântui numai prin credinţă, „Sola fide” Interpretarea corectă a acestor locuri, ţinându-se seama şi de contextul lor, va arăta că nu este vorba nicidecum de dogma despre „Sola Fide”, ci de cu totul altceva Sfântul Pavel arată că mântuirea nu este o rezultantă a împlinirii faptelor Legii vechi, ci a jertfei lui Hristos Dacă faptele Legii vechi ar fi avut putere mântuitoare atunci întruparea şi jertfa lui Hristos n-ar mai fi avut nici un rost Ori faptele Legii celei vechi n-aveau această putere şi acesta este şi motivul pentru care Sfântul Pavel zice că: „din faptele Legii nici un om nu se va îndrepta” (Rom , ), ci este îndreptat „în dar, prin răscumpărarea cea în Hristos Iisus, pe care Dumnezeu L-a rânduit jertfă de ispăşire” (Rom , - ) Prin urmare, omul prin forţele proprii nu se putea îndrepta în faţa lui Dumnezeu Fiind răscumpărat de Hristos, omul poate trece din starea lui de păcătoşenie, de dinainte de jertfa Mântuitorului, într-o stare nouă, harică, prin credinţa în El şi nu prin faptele Legii vechi de dinainte de a fi devenit creştin Este vorba aici „numai de credinţa iniţială a creştinismului, care este sămânţa în dezvoltare, menită să ajungă prin încorporarea creştinismului la Hristos şi împreună-trăire cu El un pom viguros care rodeşte din belşug fapte creştine ” În ceea ce priveşte locul din Galateni , , lucrurile sunt şi mai limpezi Sfântul Apostol Pavel scrie această epistolă ca un răspuns la tulburările provocate de pretenţiile iudaizanţilor de a impune legea iudaică tuturor creştinilor proveniţi dintre păgâni El arată inutilitatea legii mozaice pentru mântuire, scoţând în evidenţă importanţa deosebită a credinţei în Hristos pentru îndreptare Se vede cât se poate de clar că Apostolul se referă la faptele omului de dinainte de a fi creştin şi nicidecum de faptele bune săvârşite după ce a devenit creştin Credinţa în Hristos şi în Evanghelia Lui aduce mântuirea Şi aici, ca şi în locul din Romani , , este vorba de credinţa iniţială a creştinului Odată primită însă această credinţă trebuie dezvoltată şi întărită, pentru ca ea să devină lucrătoare prin iubire, care este izvorul tuturor faptelor bune Ori iubirea nu se poate vedea decât numai prin fapte, pentru că „nu oricine îmi zice: Doamne, Doamne, va intra în împărăţia Cerurilor, ci cel ce face voia Tatălui Meu Celui din Ceruri” (Matei , ), spune însuşi Mântuitorul Rezultă, deci, că învăţătura despre „Sola fide” nu-şi poate avea temeinicia în cele două locuri din Romani şi Galateni, invocate de protestanţi Partea a III-a, parenetică (Gal , - , ) Secţiunii doctrinar-teologice îi urmează partea parenetică (morală) Sfântul Apostol Pavel precizează, mai întâi, că libertatea creştină nu înseamnă nicidecum un libertinaj moral: “Căci voi, fraţilor, aţi fost chemaţi la libertate; numai să nu vă folosiţi libertatea ca prilej de a sluji trupului, ci slujiţi unul altuia prin iubire” (vers ) Nu este vorba despre o libertate faţă de morala creştină, ci faţă de prescripţiile înrobitoare ale Legii Ca atare, nu se poate pune semnul egalităţii între libertate şi libertinaj deşi, mai târziu, unii aşa vor înţelege să facă În Evanghelia de la Matei este vorba de cei a căror ucenicie se reduce la a zice „Doamne, Doamne!”, fără a avea faptele credinţei, ci, dimpotrivă, sunt lucrători ai fărădelegii (Mt , - ) Iar în Epistolele Pastorale sunt combătuţi cei care confundau libertatea cu libertinajul moral Maniheismul de mai târziu, cu variatele sale expresii, reflectă aceeaşi tendinţă Iisus a rezumat poruncile la două: iubirea de Dumnezeu şi iubirea aproapelui Sfântul Apostol Pavel le rezumă la una singură: „Căci toată Legea se cuprinde într-un singur cuvânt, în acesta: Iubeşte pe aproapele tău ca pe tine însuţi” (Gal , ) Şi aceasta deoarece pentru el prima poruncă, aceea a iubirii de Dumnezeu, este realizată prin credinţă Există o opoziţie între legea Duhului şi cea a trupului (vezi şi Rom - ) Sfântul Apostol Pavel arată, în mod concret, această opoziţie în două liste: o listă de “fapte ale trupului” (versetele - ) şi una de “roade ale Duhului” (versetele - ) Selecţia pe care o face Apostolul are un anumit criteriu Apostolul insistă pe acele fapte ale trupului care distrug comuniunea şi, de asemenea, pe acele roade ale Duhului care zidesc comuniunea De ce vorbeşte însă Apostolul despre faptele bune folosind un singular, “roada Duhului”? Deoarece virtuţile creştine sunt, toate, în viaţa credinciosului, roade ale lucrării Aceluiaşi Duh Sfânt “Dacă trăim în Duhul, în Duhul să şi umblăm”- zice Apostolul (vers ) Credinţa creştină îşi are adevărata expresie într-o trăire duhovnicească Pericopa din Gal , - cuprinde noi îndemnuri pentru galateni: “Purtaţi-vă sarcinile unii altora şi aşa veţi împlini legea lui Hristos (o nomos tou Christou)” (v ) Este singurul loc în Noul Testament unde apare o expresie ca aceasta, în care normele vieţii creştine sunt denumite „lege” Le dă apoi îndemn la smerenie (vers ), la cercetarea propriilor fapte (vers ), căci fiecare îşi va purta propria sa povară (adică fiecare va răspunde pentru faptele pe care le-a făcut) În versetul le aminteşte galatenilor datoria lor de a face parte învăţătorilor lor din bunurile pe care le au (este vorba despre principiul după care propovăduitorul Evangheliei are dreptul de a trăi din această muncă a) “Nu vă amăgiţi: Dumnezeu nu Se lasă batjocorit; căci ce va semăna omul, aceea va şi secera” (vers ) – revine la ideea responsabilităţii pentru faptele proprii, pe care o dezvoltă şi versetul următor ( ) În final Apostolul adresează îndemnul de a nu slăbi în săvârşirea binelui Acelaşi îndemn l-a făcut Apostolul credincioşilor tesaloniceni: “Iar voi, fraţilor, nu pregetaţi să faceţi ce este bine” (II Tes , ) Versetele până la conţin epilogul-autograf al Epistolei (adică un text scris de Sfântul Apostol Pavel cu propria sa mână) Această pericopă rememorează câteva dintre ideile principale ale Epistolei Din nou sunt arătate motivele necurate ale propagandei iudaizante “Iar mie – zice Apostolul – să nu-mi fie a mă lăuda decât numai în Crucea Domnului nostru Iisus Hristos, prin care lumea este răstignită pentru mine şi eu pentru lume” (vers ) Răstignirea pentru lume înseamnă lepădarea păcatului lumii, a mentalităţilor şi a duhurilor ei Prescripţiile Legii mozaice îşi pierd puterea „în Hristos” Ceea ce contează este numai „făptura cea nouă” : “Căci în Iisus Hristos nici tăierea împrejur nu este ceva, nici netăierea împrejur, ci făptura cea nouă” (vers ), adică fiinţa umană reînnoită prin Sfintele Taine şi prin conlucrarea cu harul dumnezeiesc primit prin acestea Expresia “Israelul lui Dumnezeu” din vers este folosită pentru Biserica creştină Sfântul Apostol Pavel încheie Epistola cerându-le galatenilor să nu-i mai pricinuiască nici o supărare, deoarece el poartă pe trupul său “semnele Domnului Iisus” (ta stigmata tou Christou, v ), adică semnele rănilor primite în viaţa sa de slujire a lui Hristos, ca Apostol În acest text nu este vorba, aşadar, de stigmatele de care auzim la unii sfinţi catolici, ci de cicatricele rănilor pe care le-a primit el în de dragul lui Iisus, ca apostol a lui Iisus Hristos În Epistola a doua către Corinteni, Apostolul Pavel prezintă o lungă listă de suferinţe ale sale în slujba Evangheliei, un minunat “palmares” apostolic al „stigmatelor” sale Răspunzând unor afirmaţii denigratoare ale pseudodidascalilor, Sfântul Pavel zice: “Sunt ei slujitori ai lui Hristos? Nebuneşte vorbesc: eu, mai mult decât ei! În osteneli, mai mult; în închisori, mai mult; în bătăi peste măsură, la moarte, adeseori De la iudei, de cinci ori am luat cele patruzeci de lovituri fără una (vezi Deut , ) De trei ori am fost bătut cu vergi; o dată am fost bătut cu pietre; de trei ori s-a sfărâmat corabia cu mine; o noapte şi o zi am petrecut în largul mării În călătorii, adeseori; primejdii de râuri, în primejdii de la tâlhari, în primejdii de la neamul meu, în primejdii de la păgâni; în primejdii în cetăţi, în primejdii în pustie, în primejdii pe mare, în primejdii între fraţii cei mincinoşi! În osteneală şi în trudă, în privegheri adeseori, în foame şi în sete, în posturi de multe ori, în frig şi în lipsă de haine” (II Cor , - ) Şi cea mai mare dintre toate: “Pe lângă cele din afară (adică cele enumerate mai sus), ceea ce zilnic mă împresoară în toate zilele este grija de toate Bisericile” (II Cor , ) Măcar ai săi să nu-i mai facă supărare El nu umblă după avantaje (aşa cum era acuzat), el nu caută profit şi nici nu slujeşte intereselor sale Urmele rănilor pe care el le-a primit de dragul lui Iisus, pe care le poartă în trupul său, oare nu sunt acestea suprema pecete a identităţii sale de Apostol, oare nu sunt ele o destulă şi grăitoare dovadă a autenticităţii apostolatului său? Încheierea este tipic paulină: “Harul Domnului nostru Iisus Hristos să fie cu duhul vostru, fraţilor!” „Aminul” de la sfârşit este, desigur, un adaos liturgic Bibliografie Sf Ioan Hrisostom, Comentarii la Epistola Galateni, trad de Arhim Teodosie Athanasiu, Iaşi, , p Mazilescu, Drd Grigore, Dreptate, îndreptare, îndreptăţire, după învăţătura Bisericii noastre, în „Mitropolia Olteniei”, anul XXVIII ( ), nr - Mihoc, Pr Dr Vasile, Epistola Sfântului Apostol Pavel către Galateni, teză de doctorat, Bucureşti, Stăniloae, Pr Prof D , Faptele bune în învăţătura ortodoxă şi catolică, în ''Ortodoxia”, anul VI ( ), nr Vizitiu, pr Lect Mihai, Noţiunea de mântuire în epistolele către Romani și Galateni, Analele Facultății de Teologie Ortodoxă, AL I Cuza Iași, EPISTOLA CĂTRE EFESENI A SFÂNTULUI APOSTOL PAVEL Elemente de isagogie Date istorice şi geografice referitoare la oraşul Efes: - aşezat la vărsarea râului Caystos în Marea Egee, Efesul era unul din cele mai populate şi mai înfloritoare oraşe ale Antichităţii, fapt pentru care Roma imperială i-a conferit şi rangul de capitală a provinciei proconsulare Asia - prosperitatea economică se conjuga cu cea culturală, astfel încât nu este de mirare că în Efes au apărut filosofi precum Lenon, Heraclit, Democrit, Parmenide sau Pitagora, poeţi precum Anacron şi Hipponax, pictori ca Appeles şi Parrhasius - în Efes au înflorit ştiinţele oculte şi superstiţiile - în ceea ce priveşte viaţa religioasă, aceasta se desfăşura într-o mare varietate de forme, de la cultul vechilor zeităţi oficiale până la acela al divinităţilor mai noi ale misterelor orientale, dar şi printr-o practică intensă a magiei, în jurul căreia se crease o întreagă literatură iniţiatică - centrul cultului religios îl ocupa celebrul templu al zeiţei Artemis (Diana), socotit drept unul din cele şapte minuni ale Antichităţii - acest templu va fi incendiat de nu mai puţin celebrul Herostrates, în anul î Hr , pentru ca mai apoi să fie refăcut de arhitectul Dinocrates Relaţia Sfântului Apostol Pavel cu biserica Efesului: - Sfântul Pavel va face din Efes una din principalele ţinte ale apostolatului său - astfel, în anul , spre sfârşitul celei de-a doua călătorii misionare, el se opreşte temporar în Efes şi mai mult tatonează terenul în vederea unui plan pentru viitorul apropiat - în cea de-a treia călătorie misionară, după ce apostolul cucereşte şi consolidează numeroase localităţi de pe ţărmul european al Mediteranei, se aşează în Efes, capitala provinciei Asia şi la capătul celor aproape trei ani de muncă ( - ), lasă aici una dintre cele mai puternice comunităţi creştine, pe care o va iubi din toată fiinţa sa şi căreia îi va rândui şi pe unul din primii episcopi ai Bisericii, şi anume pe ucenicul său Timotei Încadrare generală: - epistola către Efeseni face parte din cele patru epistole numite „ale captivităţii” Sfântului Pavel, alături de cele către Filipeni, Coloseni şi Filimon - epistola a fost scrisă în timp ce Apostolul se afla în închisoare la Roma, în timpul primei sale captivităţi, în jurul anului - epistola are asemănări atât de mari cu epistola către Coloseni încât nu numai că cele două scrisori îşi atestă co- autorul şi contemporaneitatea, dar se şi cer citate sau studiate împreună (recomandabil, începând cu Epistola către Coloseni) Adevăraţii destinatari ai epistolei: - totuşi, epistola către Efeseni nu le-a fost adresată creştinilor din Efes - epistola nu a fost scrisă pentru ei, ci pentru alţii, iar aceşti „alţii” constituie unul din cele mai pasionante capitole ale studiilor biblice neo-testamentare de-a lungul secolelor, de la Origen şi Ieronim până la Rovenţa - totul porneşte de la constatarea că expresia „în Efes” ( , ) lipseşte din cele mai vechi manuscrise - umanistul Erasmus din Rotterdam ( - ) a exprimat oarecare nedumeriri asupra stilului epistolei către Efeseni, părându-i-se că diferă simţitor de acela al altor epistole pauline - David Schleiermacher, precum şi Wette, o atribuie lui Tihic - Fr Ch Baur împinge data scrierii epistolei către anul , pe considerentul că ar fi impregnată de elemente gnostice şi montaniste - epistola a fost introdusă de cei care au alcătuit „Corpus Paulinium” (totalitatea scrierilor pauline adunate la un loc) către sfârşitul secolului I sau în primul sfert al secolului al II-lea - ipoteza că epistola ar fi fost o „scriere enciclică” a lui Pavel către Biserica din Asia nu are argumente convingătoare - mult mai aproape de adevăr pare teza teologilor catolici şi ortodocşi - în realitate, această epistolă a fost adesată creştinilor din Laodiceea (Coloseni , ) - în timp, însă, Biserica din Laodiceea decade atât de mult încât Domnul o avertizează că „o va lepăda din gura sa”, ca pe una ce nu este nici rece, nici fierbinte, ci numai căldicică (Apocalipsa , - ) - în consecinţă, acestei Biserici i se aplică sancţiunea numită „damnatio memoriae” (condamnare la uitare) sau „erasio nominis” (ştergerea numelui, a pomenirii), prin înlocuirii numelui ei cu acela al Bisericii din Efes, comunitate care-şi câştigase o mare strălucire în lumea creştină primară, strălucire ce i se datora, fără îndoială, şi conducătorului ei duhovnicesc de la sfârşitul primului secol, Sfântul Apostol şi Evanghelist Ioan Planul epistolei: - epistola cuprinde şase capitole şi se împarte în două părţi, precedate de un preambul şi urmate de o încheiere a Introducerea ( , - ): - cuprinde un rezumat al epistolei, pe care Apostolul îl va dezvolta în tot cuprinsul ei; - după salutul adresat creştinilor, Apostolul Îi înalţă un imn de slavă lui Dumnezeu, mulţumindu-i pentru marile binefaceri revărsate asupra omenirii, prin opera mântuitoare a Domnului Hristos, şi anume speranţa învierii, făgăduinţa Împărăţiei creştine rânduită aleşilor înainte de întemeierea lumii; - datorită bunătăţii lui Dumnezeu, lumii i-a fost oferită mântuirea, prin jertfa Domnului Hristos şi posibilitatea de a deveni fii adoptivi ai Părintelui ceresc ( , ); - mai mult, creştinilor li s-a dat posibilitatea de a înţelege taina referitoare la Domnul Hristos, Care la vremea hotărâtă avea să refacă unitatea în lumea îngerească, distrusă prin revolta îngerilor răi şi legătura dintre cer şi pământ, ruptă prin păcatul lui Adam; - astfel, Mântuitorul devine căpetenia îngerilor, după natura spirituală, şi căpetenia oamenilor, după natura trupească, împăcând cerul cu pământul şi îngerii cu oamenii ( , ); - conform planului divin, s-a hotărât mai dinainte ca atât iudeii, cât şi păgânii să devină părtaşi ai mântuirii, după ce vor auzi şi primi cuvântul Evangheliei, care prin Duhul Sfânt asigură moştenirea împărăţiei cereşti; b Partea dogmatică ( , - , ): - mântuirea universală; - unitatea prin Iisus Hristos prin Biserică; - mulţumind lui Dumnezeu pentru credinţa Efesenilor, Apostolul se roagă să li se dăruiască înţelepciune pentru a cunoaşte bunurile spirituale oferite prin mântuire; - ei pot fi siguri de dobândirea acestora prin puterea lui Dumnezeu cu care conlucrează şi prin credinţa şi dragostea lor lucrătoare; - puterea divină s-a arătat faţă de Mântuitorul, pe Care L-a înviat din morţi ( ), L-a aşezat de-a dreapta Tatălui şi L-a pus stăpân peste toate puterile spirituale ( ); - mai mult decât atât, L-a pus Cap al Bisericii, ale cărei mădulare sunt creştinii ( - ); - precum Hristos S-a făcut văzut prin întrupare, tot astfel continuă să rămână vizibil prin Biserică, Trupul său Capitolul - Mântuirea păcătoşilor: - efesenii erau cufundaţi în păcate prin influenţa diavolului sau a lumii şi vinovaţi faţă de Dumnezeu; - expresia “au umblat după dumnezeul acestei lumi”: - termenul „eon” înseamnă “lume”, “cursul veacurilor” ( , ; , ; , ), având o forţă supranaturală, cu un caracter atât spaţial cât şi temporar, cuprinzând în acest sens toate tendinţele unei lumi ostile lui Dumnezeu; - în sistemele gnostice, acest cuvânt juca un rol fundamental, el desemnându-l pe diavol (aşa cum este el numit în II Corinteni , „dumnezeul acestei lumi”; - expresia “stăpânitor asupra puterilor văzduhului” ( ): - în mentalitatea iudaică, aerul se întindea de la pământ la lună, astfel încât Satana, conform Epistolei către Efeseni, se interpunea între Dumnezeu şi oameni - expresia “duhul care lucrează în fiii neascultării”: - se referă la urmaşii nemântuiţi ai protopărinţilor Adam şi Eva, care se menţin în stare de răzvrătire împotriva poruncilor; - ideea aceasta este reluată în versetul - iudeii şi păgânii sunt puşi sub aceeaşi judecată şi aceeaşi mânie a lui Dumnezeu: “între ei am petrecut şi noi toţi” (Romani , ; , ); - expresia “fiii mâniei”: - reprezintă un ebraism analog cu cel din versetul („fiii neascultării”); - expresia „din fire”: - a fost interpretată ca însemnând „din naştere”, fapt pentru care unii exegeţi biblici au văzut aici o afirmaţie despre existenţa păcatului strămoşesc; - expresia “în har sunteţi mântuiţi” ( ): - timpul verbului în limba greacă arată o stare prezentă rezultată dintr-o acţiune trecută; - epistola către Efeseni prezintă mântuirea, învierea credincioşilor şi înălţarea lor la ceruri ca realităţi actuale - versetul : “Şi împreună cu El ne-a înviat şi ne-a făcut să şedem întru cele cereşti întru Hristos Iisus”; - această idee a unei mântuiri împlinite a fost schiţată în epistola către Coloseni ( , ) şi reprezintă una dintre notele caracteristice ale epistolelor către Efeseni şi Coloseni, în timp ce în celelalte epistole aceste afirmaţii exprimă un viitor, o devenire (Romani , - ; , , - ), constituind o nădejde în mântuire (Romani , ) - făcându-se una cu Hristos care a murit, a înviat şi s-a înălţat la cer, şi creştinii pot să învie din păcatele lor împreună cu Iisus şi să se înalţe la cer; - deci, nu prin faptele legii iudaice, sau prin alte fapte, devenim părtaşi ai mântuirii, ci prin harul lui Dumnezeu, care umple sufletele oamenilor; - prin credinţă, devenim oameni noi; - astfel, devenind făpturi noi ale lui Hristos, transformaţi prin har şi credinţă, trebuie să săvârşim fapte bune, conform planului iniţial al lui Dumnezeu pentru mântuirea noastră; - efesenii, care odinioară erau păgâni şi trăiau în păcate, neavând nici făgăduinţele lui Israel, nici nădejdea învierii, erau departe de Dumnezeu; - prin jertfa lui Iisus Hristos Legea iudaică şi poruncile ei au fost desfiinţate; - mai mult, prin învăţăturile Mântuitorului Iisus Hristos, păgânii s-au apropiat de iudei, s-a desfiinţat zidul de duşmănie care îi despărţea, conferindu-li-se pacea şi unitatea; - astfel, a fost creat un om nou ( ) care nu mai este nici păgân, nici iudeu, ci altul decât cel dinainte, şi anume creştinul; - în acest fel s-a desfiinţat ura şi s-a stabilit pacea şi unitatea spirituală în Hristos; - prin urmare, păgânii nu se mai socoteau străini, aşa cum îi socoteau iudeii, ci locuitori egali cu Sfinţii în împărăţia cerească ( , ); - creştinii formează împreună o clădire, ei formând pietrele acestui edificiu, temelia fiind profeţii şi apostolii, iar piatra din colţ, piatra unghiulară, fiind Domnul Iisus Hristos ( , ); - prin Hristos, Biserica creşte şi fiecare creştin este devine o piatră vie, ce îşi găseşte locul său, la timpul său, pentru a se desăvârşi la sfârşitul veacurilor; - de la partea doctrinară, Apostolul trece la partea practică, în care prezintă rolul său, prin taina mântuirii neamurilor, statornicit de Dumnezeu în planul Său, dintru început Taina aceasta ascunsă din vechime s-a făcut cunoscută acum prin Biserică chiar şi puterilor cereşti c Partea morală , - , - Apostolul îi roagă pe efeseni să se comporte, fiecare în situaţia sa, cu smerenie, răbdare şi iubire, menţinând unitatea în gânduri şi în convingeri şi îndepărtând dezbinarea; - creştinii constituie un singur trup, Biserica lui Hristos, şi un singur Duh care însufleţeşte trupul Bisericii; - toţi sunt chemați spre acelaşi scop: nădejdea vieţii de veci; - de asemenea, creştinii au un singur botez, o singură credinţă şi un singur Dumnezeu ( , ); - fiecare creştin are o chemare deosebită în Biserică, după harisma primită; - începând cu versetele - se vorbeşte despre taina Bisericii (între versetele - este o singură frază); - este citat pasajul din Psalmul , : “Suindu-se la înălţime, robit-a robie şi daruri le-a dat oamenilor”; - Sfântul Apostol Pavel foloseşte aici o exegeză iudaică, care se potriveşte cu şederea lui Moise pe muntele Sinai; - astfel, urcat la cer în urma Învierii Sale din morţi, Mântuitorul Hristos a trimis pe pământ Duhul Sfânt; - darurile Duhului Sfânt sunt nenumărate; - pe unii Dumnezeu i-a aşezat apostoli, pe alţii prooroci, pe alţii i-a chemat să fie „păstori şi învăţători”, daruri împărtăşite în mod permanent prin hirotonie, pentru conducerea Bisericii, care era organizată ierarhic chiar de la început; - toţi cei înzestraţi cu diferite harisme nu trebuie să rupă unitatea Bisericii; - pentru acesta “s-a dat fiecăruia dintre noi harul după măsura darului lui Hristos”, care după ce s-a pogorât la iad şi s-a înălţat la cer, a umplut toate cu prezenţa Sa; - toţi apostolii, profeţii şi învăţătorii trebuie să contribuie la desăvârşirea trupului lui Hristos; - unitatea credinţei trebuie să îi ducă la o cunoştinţă cât mai deplină a Fiului lui Dumnezeu, la starea bărbatului desăvârşit, la măsura vârstei deplinătăţii lui Hristos” ( , ); - versetele - : - Biserica este Trupul lui Hristos (I Corinteni , - ; Romani , - ); - afirmând că Hristos este Capul Bisericii şi vorbindu-se despre taina şi misiunea Bisericii, epistola către Efeseni subliniază suveranitatea lui Hristos, responsabilitatea Trupului Bisericii şi exprimă, într-o formă universală, viaţa care însufleţeşte poporul lui Dumnezeu; - capitolul : - Apostolul îi îndeamnă pe efeseni să fie desăvârşiţi, să se iubească unii pe alţii, precum şi Domnul Hristos a iubit lumea şi s-a jertfit pentru ea, să fugă de desfrânare şi lăcomie, întrucât cei care fac unele ca acestea sunt asemenea cu închinătorii la idoli; - în viaţa de familie, soţii trebuie să aibă drept exemplu în îndeplinirea îndatoririlor lor, unirea strânsă dintre Hristos şi Biserică ( , ); - unirea lor prin taina nunţii este asemănătoare cu unirea dintre Hristos şi Biserică; - tot astfel poate fi considerată şi unirea dintre bărbat şi femeie; - Sfântul Pavel aplică iubirea dintre soţi la întreaga viaţă de familie, îndemnându-i pe copii să îşi asculte părinţii, iar părinţii să îşi îngrijească copiii, crescându-i în frica de Dumnezeu; - ştiind că influenţa diavolului nu a încetat complet, Apostolul îi sfătuieşte pe efeseni să se înarmeze cu armele Duhului pentru lupta spirituală, să se încingă cu adevărul, să se îmbrace cu platoşa dreptăţii şi să se încalţe cu râvna pentru răspândirea Evangheliei, să se împodobească cu credinţă tare în Domnul Hristos, care apără trupul şi sufletul, să se acopere cu coiful nădejdii mântuirii şi cu sabia cuvântului lui Dumnezeu; - ca armă permanentă le recomandă rugăciunea, prin care, stând în legătură cu Dumnezeu, dobândesc ajutor pentru ei înşişi, pentru semenii lor şi pentru Apostol, pentru ca acesta să aibă succes în activitatea şi predica sa; d Încheiere ( , - ): - Apostolul le recomandă efesenilor pe Tihic, care le aduce epistola şi care îi va informa despre el, având misiunea de a-i întări în credinţă; - salutul final este reprezentat de o binecuvântare foarte scurtă, întrucât epistola este o enciclică; Teologia epistolei: - dacă în epistola către Coloseni se vorbeşte despre „taina lui Hristos”, în epistola către Efeseni se vorbeşte despre „taina Bisericii” - această taină se împlineşte în Hristos, ca şi Stăpân al întregului univers - cuvântul „taină” serveşte la exprimarea legăturii dintre Hristos şi Biserica Sa, ca model pentru legătura dintre soţ şi soţie; - cuvântul „taină” este legat de cel de „lucrare” - lucrarea mântuirii nu înseamnă numai existenţa unui plan al mântuirii, ci mai ales, modul în care se va dezvolta şi realiza această lucrare Bibliografie Sfântul Ioan Gură de Aur, Omilia despre căsătorie – Comentariu la Epistola către Efeseni, trad şi note de Marcel Hancheş, în rev „Altarul Banatului”, nr - , Afanassieff, N , L’Eglise de Dieu dans le Christ La Pensée orthodoxe, I, Paris Marcu, Pr Prof Grigorie T , Elemente de eclesiologie paulină, în “ Mitropolia Ardealului”, nr - , Mihoc, Pr Asist Vasile, Ecleziologia Noului Testament, în rev “Studii Teologice”, nr - , Rovenţa, Haralambie, Epistola către Efeseni a Sfântului Apostol Pavel, introducere şi comentariu, Bucureşti Tofană, Pr Prof Univ Dr Stelian, Dimensiunea unităţii fiinţiale a Bisericii în terminologia noutestamentară EPISTOLA CĂTRE FILIPENI INTRODUCERE EXEGETICO-TEOLOGICĂ Pr Constantin Preda, Ortodoxia / , pp - Filipi este prima cetate din Europa evanghelizată de Sfântul Apostol Pavel, între - d Hr , în timpul celei de a doua călătorii misionare Epistola către Filipeni exprimă relaţia intensă a Sfântului Pavel cu Hristos pe de o parte, şi cu creştinii din Filipi, pe de alta Apostolul îl numeşte pe Iisus Hristos „Domnul meu" - şi de mai multe ori îşi declară afecţiunea pentru creştinii din Filipi Intr-un text poetic prezintă drama lui Iisus Hristos Domnul ca fundament şi paradigmă a vieţii creştine Asemănarea cu Iisus Hristos, Cel care a fost credincios lui Dumnezeu până la moartea pe Cruce este izvorul „bucuriei" Sfântului Pavel şi al creştinilor chiar şi în mijlocul suferinţelor Relaţia vitală cu Hristos este temeiul pe care se fundamentează o mentalitate şi un stil de viaţă, manifestă în relaţiile comunitare şi în mărturia înaintea tuturor oamenilor Profunzimea credinţei în Hristos şi afecţiunea umană arătată de Sfântul Pavel constituie frumuseţea acestei epistole scrisă din închisoare pentru creştinii din Filipi Este o epistolă care se poate încadra în genul epistolelor exortative şi de prietenie Preliminarii În canonul Noului Testament Epistola către Filipeni face parte, împreună cu Epistolele către Filimon, Coloseni şi Efeseni, din categoria aşa-ziselor „Epistole din captivitate" Această împărţire tradiţională se datorează faptului că au în comun locul în care au fost scrise, în închisoare, iar Sfântul Pavel mărturiseşte deschis că se afla „în lanţuri pentru Iisus Hristos" Această epistolă a fost adresată de Apostolul Pavel primei comunităţi întemeiate de el pe continentul european Este cunoscută din perioada de început a Bisericii de Sfinţii Clement Romanul, Ignatie al Antiohiei, iar Sfântul Policarp al Smirnei (mort în jurul anului d Hr ), scriind Filipenilor, vorbeşte de „epistolele" (la plural) trimise de Sfântul Pavel, şi citează unele texte din epistola canonică (Filipeni , ; , ) Aceasta este pomenită şi de Sfântul Irineu de Lyon [Adv Haer , , ; , , ); Canonul muratorian o numără între scrierile pauline Cetatea şi comunitatea creştină din Filipi Oraşul antic Filipi era aşezat în nordul Greciei în partea de est a regiunii Macedonia, la Km distanţă de ţărmul Mării Egee, pe panta unui deal care domină câmpia, în subsolul căruia se aflau bogate zăcăminte de aur şi argint Prima cetate a fost întemeiată în - de Tiasi, greci proveniţi din insula Thasos, ca o mică aşezare colonială cu numele de Krenides („Izvoare") La numai patru ani de la întemeiere, Tiasii, în faţa ameninţărilor tracilor, care locuiau în apropiere, au cerut ajutor regelui macedonean Filip al II-lea, tatăl lui Alexandru cel Mare Regele Filip s-a folosit de acest prilej, oferindu-le protecţie şi anexând Krenides Macedoniei, transformând astfel aşezarea într-o cetate fortificată, cu numele de Filipi Când Macedonia, după cucerirea romană (din î Hr ) a devenit provincie autonomă ( î Hr ) cu oraşul Tesalonic drept capitală, Filipi a devenit centrul administrativ al unuia din cele patru districte Aici a avut loc în toamna anului î Hr bătălia în care Marc Antoniu şi Caius Octavian i-au învins pe ucigaşii lui Caesar; de atunci oraşul a devenit colonie romană, iar în onoarea lui Octavian a luat numele de Colonia Julia Augusta Philippensis Cu acest prilej s-a stabilit la Filipi un prim contingent de veterani, la care s-au adăugat alţii după bătălia de la Actium ( î Hr ) Locuitorii aveau cetăţenie romană, iar Filipi şi-a dobândit aceleaşi drepturi ca oricare altă cetate din Italia (este vorba de celebrul jus italicum), adică era considerată un teritoriu exonerat de jurisdicţia guvernatorului local şi care depindea direct de împărat (ca o mică Romă) Cetatea era condusă de doi magistraţi (duumviri) aleşi de popor asemenea consulilor romani Filipi era atât de mic încât îl puteai înconjura în zece minute Zidul de apărare lung de trei kilometri, delimita un spaţiu de şaizeci şi opt de hectare în care vieţuia o populaţie între cinci şi zece mii de locuitori de origine diversă: traci, macedoneni, greci şi romani Cei din urmă, bineînţeles, deţineau puterea; aceştia reprezentau marea majoritatea a veteranilor din legiuni, instalaţi împrejurul cetăţii, mai întâi de către Marc Antoniu, în î Hr, şi-apoi de Octavian August, în î Hr Fiind clasă conducătoare, au făcut din latină limba oficială, însă populaţia continua să vorbească limba greacă Complexitatea situaţiei lingvistice e ilustrată de inscripţiile latine cu caractere greceşti şi de alte inscripţii care utilizau în acelaşi timp şi caractere latine şi caractere greceşti Chiar dacă Apostolul Pavel nu a locuit mult timp la Filipi, el a resimţit influenţa acestei situaţii şi greaca sa a fost afectată În loc să îi numească pe Filipeni Philippeis sau Philipinoi într-o greacă corectă, el scrie Philippesioi (cf Filipeni , ), termen derivat din latinescul Philippenses Faptul că le scrie în greacă arată că majoritatea celor convertiţi de el nu aparţineau populaţiei latine, lucru confirmat de numele câtorva membrii ai comunităţii, pe care îi menţionează | Clement ( , ) este roman, dar Evodia, Sintihia şi Epafrodit ( , ) sunt nume greceşti şi niciunul dintre ei nu era evreu În Faptele Apostolilor , - este relatată sosirea Sfântului Pavel la Filipi, împreună cu Timotei şi Sila Potrivit autorului Faptelor, Apostolul se îmbarcase la Troa în nordul Asiei Mici, în urma unei vedenii, şi a ajuns în portul Neapolis (azi Kevalla: Km de Filipi), terminalul oriental al Viei Egnatia - marea rută pavată care traversa întreaga Grecie, din nord până la coasta Adriaticii, care reprezenta, de fapt, principalul drum spre vest În prima sâmbătă a şederii sale, Apostolul Pavel a căutat sinagoga, întrucât acolo se întâlneau „temătorii de Dumnezeu"; dar în Filipi nu exista nici sinagogă, nici vreo casă unde să se reunească iudeii Tot ce a găsit a fost un grup de femei iudee care se strângeau pentru rugăciune, aproape de râu (este vorba de râul Cangites), în afara porţii lui Marte {Faptele Apostolilor , ) Se presupune că acestea erau soţiile păgânilor care le permiteau să îşi practice credinţa şi să se întâlnească acolo unde puteau Singura conversaţie pe care Sfântul Pavel a făcut-o în acea zi a fost cu o temătoare de Dumnezeu din Tiatira, în Asia Mică, pe nume Lidia (cf Faptele Apostolilor , ) Lidia era o negustoreasă bogată care avea o casă cu servitori, şi care reprezenta în Filipi comerţul cu obiecte vopsite în purpură provenite din ţara ei de origine În urma propovăduirii Sfântului Pavel, Lidia s-a convertit cu toată familia sa, şi astfel s-a născut comunitatea creştină din Filipi, spre sfârşitul anului d Hr Fiind dotată cu o puternică personalitate, Lidia l-a convins pe Sfântul Pavel să se stabilească în casa ei, în perioada cât va rămâne la Filipi (Faptele Apostolilor , ) Prin urmare, putem presupune că în casa ei s-au strâns pentru prima dată creştinii, şi că ea a participat la evanghelizarea Filipenilor; în orice caz, au mai făcut-o şi alte femei Sfântul Pavel numeşte două din ele: Evodia şi Sintihia, „care laolaltă cu mine s- au luptat pentru Evanghelie, aşa cum şi Clement şi ceilalţi lucrători împreună cu mine" (Filipeni , - ) Verbul sunaltheo întrebuinţat de Apostol pentru a descrie activitatea celor două femei are aceiaşi rădăcină ca al cuvintelor noastre «atlet, atletic», lucru care ilustrează energia pe care ele au investit-o în devotamentul lor pentru Evanghelie; ele au predicat întocmai ca Sfântul Pavel sau Clement, şi ceilalţi misionari Nu există nicio diferenţă între contribuţia bărbaţilor şi cea a femeilor, toţi au fost alături de Sfântul Pavel, „împreună lucrători" Nu se ştie dacă Filipi a fost primul loc, în care Sfântul Pavel a întâlnit femei atât de dinamice, care să coopereze la propovăduirea Evangheliei, dar în orice caz, Filipi este primul loc despre care aflăm acest lucru; şi nimic nu indică că aici ar fi fost vreo problemă În aparenţă, Sfântul Pavel lasă să se înţeleagă de la sine că femeile creştine sunt egale cu bărbaţii; la urma urmei, ele urmează lui Hristos ca şi el, şi pentru El Ideea că ar fi mai puţin capabile decât bărbaţii, chiar pare să nu le fi atins Apostolul Pavel nu caută deloc să justifice acest abandon al vechiului ethos patriarhal propriu lumii în care trăia Credincioşii trebuie să-şi fi dat bine seama că pătrunseseră într-un alt univers Când Sfântul Pavel a recunoscut eficienţa slujirii Evodiei şi Sintihiei şi, poate, pe a altor femei, cu siguranţă, el le-a încurajat; reuşita lor dovedea că erau susţinute de Duhul Sfânt Dacă femeile erau egale bărbaţilor, fiind vorba de întemeierea Bisericii din Filipi, se presupune că ele şi-au păstrat acest statut în comunitate Nu e de mirare să le vedem pe Evodia şi Sintihia în posturile de conducere ale „bisericii-domestice"; este motivul pentru care Sfântul Pavel, contrar obiceiului său, le adresează în public chemarea de a umbla în acelaşi gând (cf Filipeni , ) Disensiunea dintre ele trebuie să fi depăşit domeniul personal, şi să fi răzbătut în comunitate Este clar că aceste femei aveau responsabilităţi şi mulţi oameni se aflau în jurul lor Sfântul Pavel n-ar fi admis niciodată că ar fi avut vreo preferinţă între bisericile întemeiate de el, dar se vede bine că această comunitatea din Filipi ocupa un loc special în inima sa Şi, putem înţelege că avea un sentiment special faţă de prima comunitate întemeiată de el în Europa, dar era mai mult decât atât; Biserica din Filipi era cea mai conformă ideii pe care Apostolul Pavei şi-o făurise despre ceea ce trebuie să reprezinte o Biserică În colectivitate, creştinii „străluceau ca nişte luminători în lume, alături de Cuvântul vieţii" (Filipeni , - ) Transformaţi de har, ei dădeau mărturie de puterea prezenţei lui Dumnezeu Fără să cârtească, ei propovăduiau Evanghelia, dovezi vii ale adevărului relevat de mesajul Sfântului Pavel; şi vedem că el le mulţumeşte „Căci totdeauna, în toate rugăciunile mele, mă rog pentru voi toţi, cu bucurie, pentru împărtăşirea voastră întru Evanghelie, din ziua dintâi până acum" (Filipeni , - ) Calitatea celor din Filipi şi legăturile strânse care l-au cucerit pe Sfântul Pavel, ne îndeamnă să presupunem că el a rămas acolo aproape un an, de la sfârşitul verii anului până în vara viitoare Dacă gândise să mai rămână, ceea ce este improbabil, decizia i-a fost schimbată Sfântul Luca în Faptele Apostolilor nu adaugă alte informaţii particulare legate de întemeierea comunităţii; relatează în schimb cu detalii fapte care au pus capăt şederii Apostolului în Filipi După ce a exorcizat o tânără sclavă de vorbirea ventrilocă, fiind suspectaţi de magie, Pavel şi Sila au fost chemaţi în faţa magistraţilor, în Forum: „Şi ducându-i la judecători, au zis: Aceşti oameni, care sunt iudei, tulbură cetatea noastră Şi vestesc obiceiuri care nouă nu ne este îngăduit să le primim, nici să le facem, fiindcă suntem romani" (Faptele Apostolilor , - ) Slujirea Sfântului Pavel avusese destul succes încât să deranjeze pe unii Intra în atribuţiile magistraţilor de a menţine ordinea publică Faptul că în anul d Hr împăratul Tiberiu îi expulzase pe iudei din Roma pentru că făceau prozelitism, le-a lăsat de înţeles magistraţilor că acest gen de lucruri nu se tolera, şi exemplul din capitală atârna destul de greu într-o colonie romană Astfel, fără nicio anchetă, Sfântul Pavel şi însoţitorii lui au fost dezbrăcaţi şi bătuţi cu vergi de către lictori, mai înainte de a-i lăsa peste noapte în închisoare (Faptele Apostolilor , - ) În timpul nopţii au fost eliberaţi în mod miraculos, în urma unui cutremur Temnicerul atunci, de teamă că cei închişi au fugit, a vrut să-şi ia viaţa, însă Sfântul Pavel l-a oprit, asigurându-l că nu a evadat nimeni Potrivit Sfântului Luca, temnicerul din Filipi s-a convertit la Creştinism cu familia lui În ziua următoare au fost expulzaţi din cetate Atunci, Apostolul Pavel a protestat, afirmând că drepturile lor nu fuseseră respectate (cf Faptele Apostolilor , ); faptul i-a înspăimântat pe magistraţi, care se temeau ca nu cumva să fie ascultat de guvernatorul Macedoniei, cu sediul în Tesalonic, care era destul de aproape, încât să fie o primejdie Apoi magistraţii şi-au cerut scuze, nu înainte de a-i cere lui Pavel să părăsească cetatea (Faptele Apostolilor , ) Prin urmare, Filipi este una dintre cetăţile în care Sfântul Pavel a fost bătut cu vergi ( Corinteni , ), în care a pătimit şi a îndurat ocări ( Tesaloniceni , ) Ar fi putut evita toate acestea invocând mai degrabă cetăţenia sa, dar comportându-se astfel, i-a făcut pe magistraţi să se simtă în culpă, asigurând de facto o anume recunoaştere a slujirii sale, şi într-o oarecare măsură protecţia noilor convertiţi Dacă Sfântul Pavel şi-a lăsat amprenta asupra lumii greco-romane, nu însemna că oferea şi celălalt obraz când reapărea ocazia! Filipi a devenit, astfel, prima cetate evanghelizată de Apostol, între - d Hr , în timpul celei de a doua călătorii misionare De altfel, dacă epistola noastră atestă dorinţa Apostolului ( , ; , ) de a-i vizita din nou pe Filipeni (cf Corinteni , ; Corinteni , - ), potrivit Faptelor Apostolilor , - , Sfântul Pavel a revenit în Macedonia de două ori în timpul cefei de a treia călătorii misionare, între anii – (cf Corinteni , ; , ) Comunitatea întemeiată de Sfântul Pavel la Filipi trebuie să fi fost alcătuită în mare parte din creştini proveniţi din rândurile păgânilor Acest lucru îl putem deduce dacă ţinem seama, pe de o parte, de faptul că prezenţa evreilor în cetate nu este atestată, iar pe de alta, din caracterul epistolei înseşi, din care lipsesc referinţele explicite la Vechiul Testament, dar nu şi cele care ne arată deschiderea evidentă faţă de valorile umaniste ale culturii elenistice ( , ) Faptul că Filipenii susţin din câştigul lor atât activitatea misionară a Sfântului Pavel, cât şi colecta pentru Biserica din Ierusalim, indică un nivel social şi economic bun, cel puţin al unora dintre membrii comunităţii (cf Corinteni , - ; Filipeni , - ) În sfârşit situaţia internă şi externă a comunităţii nu pare a fi întru totul pacifică, de vreme ce Sfântul Pavel insistă de mai multe ori pe tema unităţii ( , - ; , - ; , - ) şi evidenţiază ameninţarea venită din partea unor adversari obscuri ( , ; , şi - ) Locul şi data scrierii Trei sunt ipotezele principale dezbătute de către cercetători: Roma, Cezarea Maritimă şi Efes În favoarea Romei există tradiţia foarte veche transmisă de-a lungul secolelor Trei motive pledează în favoarea acestei soluţii În primul rând textul din Faptele Apostolilor , - atestă cei doi ani de detenţie ai Sfântului Pavel la Roma Apoi, chiar în Filipeni , , se vorbeşte de pretoriu, care ar fi fost locul în care locuia garda imperială; de altfel şi în Filipeni , Pavel se referă la „cei din casa Cezarului", adică membrii ai familiei, funcţionari, dintre care mulţi sclavi şi liberţi, care lucrau în subordinea împăratului: ambele indicaţii sunt de înţeles dacă ţinem seama de mediul roman Însă aceste argumente nu sunt decisive dacă ţinem seama de prezenţa „pretoriului" şi în afara Romei, în provinciile imperiale Astfel, dacă Filipeni a fost scrisă la Roma, este databilă între anii - d Hr " împotriva acestei atribuiri sunt însă ridicate trei obiecţii Epistola către Filipeni dă mărturie despre mai multe schimburi dintre Pavel şi comunitate (cf , - ; , - ), precum şi mai multe călătorii, fapte puţin probabile având în vedere distanţa de mai bine de de Km dintre Roma şi Filipi, care în vremea aceea necesita cel puţin cinci săptămâni de călătorie De altfel, din epistolă reiese că Apostolul nu a mai reuşit să viziteze comunitatea din Filipi după întemeierea ei (cf , ; , ; , ), în schimb din timpul detenţiei romane reiese că Sfântul Pavel cu siguranţă a vizitat-o cel puţin de două ori (cf Corinteni , ; Faptele Apostolilor , - : în timpul celei de a treia călătorii misionare) Oare-şi permitea Apostolul să dispună atât de liber de viitorul său? În sfârşit, în Epistola către Romani, considerată de majoritatea exegeţilor ca fiind ultima epistolă scrisă înainte de a pleca spre Roma, nu există nicio menţiune a vreunui proiect al Sfântului Pavel de a se întoarce în regiunile orientale ale imperiului, ci a unei călătorii în Spania (Romani , - ), în timp ce epistola noastră evidenţiază voinţa Apostolului de a se reîntoarce la Filipi ( , ) În alternativă, a fost propusă Cezareea Maritimă ca loc al scrierii Epistolei către Filipeni Motivul principal invocat a fost dedus din Faptele Apostolilor capitolele la , în care se vorbeşte de o perioadă de detenţie a Sfântului Pavel în această cetate, timp de doi ani La Cezareea se afla şi un pretoriu, care în acest caz se referă la reşedinţa guvernatorului roman (cf Faptele Apostolilor , ), iar acolo, ca şi la Roma, puteau fi prezenţi funcţionari ai casei imperiale În acest caz epistola ar trebui datată între anii - d Hr Însă distanţa dintre Cezareea Maritimă şi Filipi (mai bine de Km) este chiar mai mare decât distanţa dintre Roma şi Filipi şi readuce în discuţie problema justificării schimburilor frecvente dintre Pavel şi comunitate De altfel şi pentru Cezareea sunt valabile motivele invocate cu privire la vizitele Sfântului Pavel la Filipi În sfârşit rămâne ipoteza Efesului, care se află la circa Km distanţă de Filipi (era nevoie de o săptămână pentru a parcurge distanţa) şi care face plauzibilă seria de schimburi şi comunicări dintre Apostolul Pavel şi Filipeni Şi la Efes era prezent palatul guvernatorului roman, iar „cei din casa Cezarului" pot fi considerate şi în acest caz persoanele care se îngrijeau de interesele împăratului în afara Romei De altfel menţionarea adversarilor iudeo-creştini, prezentă în capitolul al epistolei, apropie Filipeni de Galateni şi Corinteni - , texte care probabil că au fost scrise la Efes împotriva desemnării Efesului ca loc al redactării epistolei însă a fost avansată o obiecţie importantă: nu există nicio urmă în Noul Testament legată de vreo detenţie a Sfântului Pavel la Efes Totuşi dispunem de două referinţe textuale care pot suplini acest gol: textul din Faptele Apostolilor , - relatează despre dificultăţile întâmpinate de Sfântul Pavel la Efes, în timp ce potrivit textului din Corinteni , Apostolul însuşi dă mărturie de luptele cu fiarele sălbatice în această cetate Există, de altfel, o veche tradiţie, a cărei valoare nu este cu siguranţă verificabilă, şi care se referă la o întemniţare a Sfântului Pavel la Efes Mai mult, potrivit „prologului antimarcionit", Pavel ar fi scris epistola către Coloseni, „în lanţuri la Efes" Dacă epistola către Filipeni a fost scrisă din Efes trebuie datată probabil între anii - Astăzi cea mai mare parte a exegeţilor înclină să accepte ipoteza redactării epistolei la Efes Totuşi este bine să reţinem că problema locului şi datei redactării Epistolei către Filipeni nu este de o importanţă capitală pentru interpretarea ei Critica literară şi structura Începând cu secolul al XIX-lea, diferiţi exegeţi au pus la îndoială integritatea originară a epistolei Unii au considerat că epistola actuală ar fi alcătuită din două sau trei epistole, care ulterior au fost unite în una de către un redactor final O astfel de atitudine critică şi-a găsit sprijinul în mărturia Sfântului Policarp, Episcop al Smirnei, catre Filipeni ( , ), scrisă în jurul anului d Hr , în care afirmă: „Pavel după ce a plecat de la voi v-a scris epistole, pe care dacă le citiţi cu atenţie veţi putea să vă zidiţi în credinţa dată vouă" Din afirmaţia Sfântului Policarp reiese că Apostolul Pavel ar fi scris mai multe epistole către filipeni Principala ipoteză pleacă de la faptul că cel de-al treilea capitol din Filipeni începe printr-un imperativ: „Bucuraţi-vă în Domnul!" (Filipeni , ), însă imediat tonul se schimbă brusc devenind dur şi polemic: „Păziţi-vă de câinii Păziţi-vă de lucrătorii cei răi! Păziţi-vă de tăierea împrejur!" (Filipeni , ) Şi totuşi, în capitolele din Filipeni - şi , nimic nu lasă să se vadă mânia atât de vehementă a Apostolului Din aceste şi alte observaţii ar putea rezulta plauzibilă ipoteza combinării a două sau trei epistole alcătuite în momente diferite („Epistola din temniţă": Filipeni , l- a; „Epistola polemică": Filipeni , lb- , şi „Epistola de mulţumire pentru ajutoare": Filipeni , - ) Cu toate acestea ca şi în cazul Epistolelor către Corinteni tradiţia manuscrisă nu atestă nicio altă versiune a Epistolei către Filipeni, în afară de cea care ni s-a transmis în canon În al doilea rând epistolele pauline nu au fost puse în circulaţie sub o altă formă în afară de cea a redactării lor finale În al treilea rând schimbările bruşte de sens nu sunt complet străine de scrierile Sfântului Pavel În sfârşit trebuie remarcat că aceste ipoteze bazate pe texte interpolate sau amestecate, cum propun unii exegeţi critici, nu corespund realităţii practice a compilării în antichitate Antichitatea cunoaşte bine genul literar al colecţiei de epistole sau de corespondenţă, publicată şi vândută ca operă, însă nu oferă niciun exemplu de epistolă sau de fragmente epistolare combinate şi din nou redactate şi puse în circulaţie sub formă de epistolă Astăzi majoritatea exegeţilor consideră Epistola către Filipeni ca fiind o scriere unitară Această afirmaţie este susţinută din punct de vedere lexical şi tematic, (chiar şi în capitolul şi în , - ) Unitatea stilistică şi de conţinut reiese mai ales din tema bucuriei, caracteristică acestei epistole şi care străbate epistola de la un capăt la celălalt (cf Filipeni , şi ; , , , , , ; , ; , , şi ) În ceea ce priveşte determinarea structurii sau planului unei scrieri aceasta constituie pasul cel mai important pentru a-i înţelege conţinutul În acest sens, din punct de vedere metodologic, exegeţii epistolelor pauline apelează fie la criterii de natură epistolografică, care derivă din compararea epistolelor pauline cu epistolele antichităţii, fie la elemente retorice, specifice oratoriei antice (graniţa dintre epistolă şi discurs nu era atât de net trasată în vremea Sfântului Pavel) La aceste indicii care ţin de alcătuirea scrierii se adaugă, după cum se întâmplă şi cu alte scrieri ale Noului Testament, criterii literare şi sintactico-gramaticale Modelele de structurare a conţinutului epistolei propuse de comentatori se întemeiază pe abordări metodologice diferite Dacă toţi sunt de acord în ceea ce priveşte cadrul epistolar, alcătuit din praescriptum iniţial (Filipeni , - ) şi un postscriptum final (Filipeni , - ), părerile diferă însă atunci când se trece la structurarea conţinutului propriu-zis al textului epistolar Structura propusă mai jos doreşte să ţină seama atât de logica epistolară cât şi de argumentarea retorică Avem aşadar următoarea structură literară a Epistolei către Filipeni: Praescriptum ( , - ) Prologul Mulţumirile iniţiale ( , - ) Ştiri autobiografice ( , - ) Exortaţie generală de a trăi vrednici de Evanghelie ( , - ) Exemplul lui Hristos îndemnuri bazate pe elogierea lui Hristos ( , - ) Ştiri autobiografice despre Timotei şi Epafrodit ( , - ) Exemplul lui Pavel Îndemnuri bazate pe auto-elogierea lui Pavel ( , - , ) Exortaţii legate de respectarea valorile umane şi creştine ( , - ) Epilogul Mulţumirile personale adresate Filipenilor cu ştiri autobiografice ( , - ) Postscriptum ( , - ) Această schemă evidenţiază cum elementele epistolei se repetă începând cu Filipeni , („vă scriu aceleaşi lucruri"): în secţiunea din Filipeni , - , se găsesc o mulţumire, ştiri autobiografice, exortaţii şi un exemplu; aceleaşi elemente sunt repropuse în secţiunea din Filipeni , - , După delimitarea structurii se pune întrebarea firească cărui gen literar aparţine Epistola către Filipeni, în baza tipurilor epistolare specifice antichităţii Potrivit ipotezelor celor mai răspândite, se vorbeşte despre Filipeni ca despre o epistolă de prietenie (motivată de legătura strânsă dintre autor şi destinatari), sau de exortaţie (dacă ţinem seama de finalitatea parenetică), sau de mângâiere (din cauza susţinerii şi îndreptării ascultătorilor) Epistola către Filipeni poate fi încadrată în fiecare din cele trei genuri, însă este greu de clasificat în mod univoc Ţinând seama de structura propusă, epistola se poate încadra în genul epistolelor exortative şi de prietenie potrivit clasificării propuse de Demetrios (Formae epistolicae - ) Scopul scrierii epistolei Motivele care l-au determinat pe Sfântul Pavel să scrie această epistolă către Filipeni pot să explice funcţia de bază a unei epistole; de a păstra şi întări contactele dintre Apostol şi comunitatea întemeiată de el În primul rând prin această epistolă Apostolul doreşte să-şi exprime faţă de Filipeni mulţumirea pentru ajutoarele primite de la ei prin intermediul lui Epafrodit ( , - ), care este şi purtătorul epistolei, trimis de Pavel la Filipi şi pentru a linişti comunitatea îngrijorată de starea lui de sănătate, după boala care-l lovise ( , - ) De altfel Apostolul Pavel dorea să-i liniştească pe destinatari în legătură cu starea sa sufletească, în timp ce se afla în temniţă din cauza Evangheliei ( , - ); în speranţa că va fi eliberat, după ce-l trimisese pe Timotei colaboratorul său apropiat, Pavel plănuia să viziteze comunitatea din Filipi ( , - ) În sfârşit scopul pentru care a scris epistola este şi acela de a întări unitatea şi fidelitatea creştinilor din Filipi (cf , - ), într-un moment foarte dificil, în care ei sufereau din cauza activităţii ostile a adversarilor ( , ; , şi - ) Prescriptul (Filipeni , - ) „Prescriptul" epistolei conţine numele expeditorilor, destinatarilor şi salutul, în această epistolă Sfântul Pavel nu se prezintă ca „apostol" (cf Tesaloniceni , ; Corinteni , etc ) probabil pentru că nu considera necesar să-şi afirme autoritatea, deoarece creştinii din Filipi îi recunoşteau aceasta fondatorului bisericii lor, şi asociază lapropriul nume pe cel al colaboratorului şi prietenului Timotei Amândoi se prezintă ca fiind „slujitori ai lui Hristos Iisus" (v ): un titlu care în Sfânta Scriptură este atribuit în special profeţilor şi care va fi aplicat Mântuitorului însuşi de tradiţia creştină veche (Ebed IHWH), potrivit şi imnului hristologic din această epistolă ( , ) Pavel şi Timotei sunt „robi" ai lui Iisus Hristos pentru că şi-au închinat viaţa slujirii Evangheliei Epistola este adresată „sfinţilor": adică celor pe care Dumnezeu i-a chemat la credinţă pentru ca să facă din ei poporul Său (cf Corinteni , ; Romani , ), şi care, de fapt, au fost „sfinţiţi în Hristos Iisus" prin Taina Botezului ( Corinteni , ; cf , ) Ei aparţin Bisericii lui Dumnezeu care este în Filipi (cf Corinteni , şi Tesaloniceni , ) Sunt menţionaţi în primul rând „episcopii şi diaconii" (episkopois kai diakonois), adică „supraveghetorii şi slujitorii" care fuseseră instituiţi de Apostol pentru a desfăşura, în absenţa sa, o slujire specifică în rândul „sfinţilor" În cadrul corpusului paulin, acesta este singurul caz în care se întâlnesc în adresarea unei epistole nu numai membrii comunităţii, „sfinţii" (aghioi), cum erau numiţi creştinii de obicei în epoca apostolică, ci şi slujitorii ei, care sunt împărţiţi aici în două categorii: episcopi, adică preoţii şi diaconii (cf Iustin Moisescu, Ierarhia bisericească în epoca apostolică, Bucureşti, , pp - ş u ) Aceste două titluri nu au încă o valoare bine definită, cum se constată în tradiţia bisericească de după Versiunea siriacă a Peşitei, în acest caz, foloseşte termenul de presbyteroi, indicând faptul că în Filipeni , nu trebuie să ne gândim la o distincţie clară între episcopi şi preoţi, după cum reiese şi din alte locuri ale Noului Testament (cf Faptele Apostolilor , ; Tit , , ) Numai începând cu „Epistolele pastorale'' se vorbeşte clar de episcopi, preoţi şi diaconi (cf Timotei , ş u ; Tit , şi ) Se poate considera că în Filipeni , „episcopii şi diaconii" se referă la cei care în Biserica din Filipi îndeplineau o slujire particulară, supuşi logicii comuniunii şi sinodalităţii, cu responsabilitatea şi autoritatea necesară călăuzirii comunităţii Folosirea expresiei la plural indică că în acest context este vorba de existenţa celor două trepte harice în Biserica apostolică: preoţii şi diaconii „Dar ce va să zică aceasta?, se întreba Sf Ioan Hrisostom La un singur oraş erau mai mulţi episcopi? Nicidecum, ci a numit astfel pe prezbyteri Pe atunci nu era vreo deosebire de nume, căci şi episcopul se numea diacon" (Sf Ioan Gură de Aur, Omilia II, trad rom , , pp - ) Pentru comunitate şi cei care o slujesc Apostolul invocă „har şi pace" (v ), adică darul iubirii milostive şi gratuite care vine de la Dumnezeu (charis) şi pe cel al păcii (eirene), al plinătăţii vieţii, păcii şi fericirii (cf ebr shalom) Amândouă aceste daruri derivă de la Dumnezeu, „Părintele tuturor" (cf Efeseni , ), însă pentru creştini, care cunosc taina cea din veac ascunsă (cf Romani , ), aceste daruri provin şi de la Domnul Iisus Hristos Acest salut specific tradiţiei liturgice apostolice încheie, aşadar, pe de o parte prescriptul epistolar, iar pe de alta vine să confirme încă o dată dubla apartenenţa culturală a Sfântului Pavel, ebraică şi greacă Prologul Mulţumirile iniţiale (Filipeni , - ) După versetele introductive, Sfântul Pavel îi mulţumeşte lui Dumnezeu şi se roagă pentru comunitatea creştină din Filipi, o rugăciune deschisă în care se împleteşte lucrarea de mijlocire cu mărturisirea credinţei şi iubirii îi mulţumeşte lui Dumnezeu, care la maturitatea experienţei credinţei este mai mult decât oricând „Dumnezeul meu" (Filipeni , ), într-o dimensiune foarte personală, căruia îi înalţă rugăciune de mulţumire şi mijlocire, iar aceasta o face cu mare bucurie Însă cum este posibilă această bucurie de vreme ce Apostolul se află în lanţuri, întemniţat pentru Hristos, victimă a persecuţiilor? „Bucuria" (charis: v ) este una din temele dominante ale epistolei şi este prezentată ca fiind o atitudine specifică Sfântului Pavel, chiar dacă se afla în temniţă Este vorba de fapt de „bucuria în Duhul Sfânt", semn al împărăţiei lui Dumnezeu care trebuie să vină (cf Romani , ), bucurie care este posibilă şi în momente de contradicţie şi ostilitate, deoarece este dar al Duhului Sfânt (cf Romani , ; Galateni , ; Tesaloniceni , ), Mângâietorul (Ioan , ) mai mult decât oricând aproape de creştinul persecutat Apostolul îi mulţumeşte lui Dumnezeu în primul rând pentru colaborarea Filipenilor la propovăduirea şi răspândirea mesajului evanghelic: „din pricina comuniunii [cu mine] în favoarea Evangheliei" (v : ἐπὶ τῇ κοινωνίᾳ ὑμῶν εἰς τὸ εὐαγγέλιον) Termenul κοινωνίᾳ, folosit deja de Aristotel pentru a desemna o comunitate politică, desemnează diferite tipuri de relaţii (prietenie, părtăşie, participare, comuniune) Întreaga sintagmă asumă sensul activ al aderării Filipenilor cu toate energiile lor la „apărarea şi întărirea Evangheliei" (cf v ), astfel încât să o asculte în mod atent; să o aşeze la temelia comunităţii; să participe la propovăduirea ei şi să ofere sprijin celui care o predică în baza contextului epistolei, o astfel de „părtăşie" sau comuniune trebuie înţeleasă atât în sens spiritual (cf , ; , - ; , ), cât şi material ( , - ; , - ) Cel de al doilea motiv, pentru care Apostolul îi mulţumeşte lui Dumnezeu, se referă la faptul că El însuşi este Cel care a început în rândul credincioşilor din Filipi „lucrul cel bun", adică lucrarea mântuitoare în momentul convertirii lor, pe care o va şi desăvârşi „până în ziua lui Hristos Iisus" (ἐπιτελέσει ἄχρι ἡμέρας χριστοῦ Ἰησοῦ; cf v ) Apostolul este convins, aşadar, de faptul că dacă Dumnezeu într-adevăr a început lucrarea de mântuire, o va duce la capăt, până în ziua lui Hristos Iisus „Ziua lui Hristos Iisus" este de fapt ziua eshatologică, momentul ultim al istoriei Cu acest prilej trebuie să subliniem faptul că „Ziua Domnului", yom Adonay vestită de profeţi (cf Amos , - ; Sofronie , - ; Maleahi ), ziua milostivirii şi a judecăţii care va pune capăt lumii acesteia pentru a lăsa locul realităţilor veşnice, în Noul Testament a devenit „Ziua lui Hristos Iisus" (cf Filipeni , ; , ; , ), Ziua venirii Sale preaslăvite, a Parusiei, când va judeca lumea şi se va manifesta în toată slava Sa Filipenii au devenit „părtaşi harului" (συγκοινωνούς μου τῆς χάριτος) Apostolului Pavel, care în mod paradoxal s-a manifestat şi în „lanţurile sale pentru Hristos" (cf vv şi ) întărind şi mai mult comuniunea dintre ei Această părtăşie a creştinilor din Filipi la destinul Apostolului a creat între el şi comunitate o legătură profundă, aşa încât poate să afirme: „pe voi pe toţi vă am la inimă" (Filipeni , ) Mai mult decât atât, Sfântul Pavel subliniază că dorinţa sa arzătoare de a-i revedea pe creştinii din Filipi este marcată de iubirea profundă a lui Iisus Hristos: îi doreşte „cu afecţiunea viscerală a lui Hristos Iisus" (ἐν σπλάγχνοις Ἰησοῦ χριστοῦ; cf Filipeni , ) Termenul grecesc σπλάγχνα, traduce ebraicul rachamim, şi indică o iubire ca porneşte din viscerele uterine: uterul ca parte anatomică predispusă să zămislească, prin însăşi natura sa indică un spaţiu pregătit pentru existenţa unei alte persoane, este un fel de vocaţie a iubirii înscrisă în carne În Vechiul Testament adeseori iubirea lui Dumnezeu este definită tocmai prin intermediul termenului rachamim, „iubire viscerală, intensă, milostivă" Pentru Sfântul Pavel, aşadar, iubirea pe care credincioşii trebuie să o trăiască între ei, trebuie să fie una profundă şi milostivă, asemenea iubirii lui Hristos pentru ei În om există, de fapt, capacitatea de a iubi, dorinţa şi pasiunea pentru ceea ce nu are şi nu este (eros); există capacitatea de a oferi şi a primi prietenie şi afecţiune (philia); însă iubirea ca dăruire gratuită şi necondiţionată (agape) provine numai de la Dumnezeu, şi numai de la El coboară Iar această iubire agapică constituie sufletul credinţei creştine Apostolul Pavel se roagă lui Dumnezeu pentru ca iubirea Filipenilor să crească întru cunoştinţă (ἐν ἐπιγνώσει) şi în capacitatea de a discerne (αἰσθήσει), de a vedea dincolo de aparenţe (cf v ): iubirea (e agape), ca dar revărsat de Duhul Sfânt în inimile creştinilor (cf Romani , ), trebuie să devină iubire matură printr-o cunoaştere şi mai profundă a lui Dumnezeu şi Hristos şi prin darul deosebirii sau al discernământului Cunoaşterea la care se referă Sfântul Pavel nu este cu siguranţă cea intelectuală, ci acea supra-cunoaştere (ἐπιγνώσει) întemeiată pe experienţă care pătrunde în taina celuilalt: numai cine cunoaşte în acest mod iubeşte în mod deplin, şi numai cine iubeşte cunoaşte cu adevărat! Discernământul, pe de altă parte, este capacitatea de a vedea dincolo de aparenţe, de a înţelege lucrurile din interior, şi de a alege ceea ce este bine în orice situaţie, de a „deosebi pe cele ce sunt mai bune" (v ): acest dar se naşte în urma ungerii duhovniceşti a creştinilor (cf Ioan , şi ) Versetul încheie rugăciunea de mulţumire cu speranţa că şi credincioşii din Filipi vor ajunge la Parusie plini de faptele bune săvârşite de ei: „plini de roadă dreptăţii πεπληρωμένοι καρπῶν δικαιοσύνης) care vine prin Iisus Hristos spre slava şi lauda lui Dumnezeu" „Roadă dreptăţii" (καρπῶν δικαιοσύνης) sunt de fapt faptele bune potrivit „dreptăţii" dăruite de Dumnezeu prin opera de răscumpărare săvârşită de Hristos (cf Filipeni , ş u ) După cum totul vine de la Dumnezeu, tot astfel toate trebuie să se facă „spre slava şi lauda Lui" Prin această exprimare concisă Apostolul surprinde magistral întreaga sa învăţătură despre îndreptarea prin credinţă, care este de altfel trăsătura caracteristică a teologiei sale, şi căreia i-a dedicat un spaţiu mai amplu în Filipeni , şi , dar mai ales în Epistolele către Galateni şi Romani Trebuie remarcate cele două componente fundamentale Prima se referă la faptul că un creştin poate deveni drept numai „prin Iisus Hristos"; adică ceea ce-l face drept înaintea lui Dumnezeu este în primul rând credinţa lui, sau convingerea că numai în El, adică numai datorită jertfei Sale pe Cruce (ca exercitare a iubirii Sale totale) şi învierii, creştinul poate găsi pacea şi desăvârşirea sau sfinţenia, deoarece numai Hristos ca om a biruit păcatul Cea de a doua componentă constă în „roadă" acestei dreptăţi Prin aceasta este evidenţiat faptul că starea de sfinţenie sau îndreptare pe care o dobândeşte creştinul prin credinţa în Hristos, şi prin harul lui Dumnezeu, este asemenea unei rădăcini care produce flori şi fructe vizibile potrivit naturii sale Sigur că nu trebuie să ne gândim că rădăcina depinde de Dumnezeu, iar roadele depind de noi Textul paulin, propriu-zis, în originalul grecesc nu spune că ceea „ce avem prin Iisus Hristos" este îndreptarea, ci spune că ceea ce avem prin El este „roadă dreptăţii" (καρπῶν δικαιοσύνης) Este ca şi cum ai spune, împotriva oricărei forme de pela- gianism, că harul dumnezeiesc determină întreaga noastră existenţă Lui îi suntem încredinţaţi, şi el se găseşte atât în rădăcină cât şi în fructe Ştiri autobiografice (Filipeni , - ) După introducerea epistolară foarte caldă şi densă, Sfântul Pavel le aduce la cunoştinţă Filipenilor situaţia sa personală ca întemniţat (vv - a), dar şi dilema legată de ieşirea din prezenta situaţie de suferinţă prin meditarea la propria moarte şi la sensul vieţii pe pământ (vv b- ) Astfel în pericopa din vv - a există un contrast între „lanţuri" (desmoi) pe de o parte şi activitatea de „a propovădui, a vesti" (cf verbele kerysso, katanghello) pe de alta; iar în cea delimitată de vv b- , între substantivul „viaţă" (zoe) şi „moarte" (thanatos) Afirmaţia centrală este conţinută de versetul : „Hristos se propovăduieşte, şi întru aceasta mă bucur Şi încă mă voi bucura" Pentru prima dată în epistolă Apostolul îi interpelează în mod direct pe cititorii săi ca „fraţi" (αδελφοί) Acest apelativ redă ideea unei comuniuni cu totul speciale Fraternitatea creştină depinde de faptul că toţi creştinii au fost născuţi din nou prin botezul în Hristos şi au devenit astfel fii ai lui Dumnezeu, dintre care Iisus ca Om, prin învierea Sa, a devenit „întâi-născut între mulţi fraţi" (Romani , ) În acest sens este instructiv textul paulin din Corinteni , , în care Apostolul îi atenţionează pe cititorii săi să nu „se amestece cu vreunul care, deşi numindu-se frate" nu cinsteşte această identitate, fiind robit de păcate precum: desfrânarea, lăcomia, închinarea la idoli, calomnia, beţia sau hoţia În mod evident, într-o vreme în care nu era folosit încă epitetul de „creştin", cel de „frate-soră" aveau aceeaşi trăsătură semantică, însă era folosit numai intra-eclezial, adică numai în interiorul comunităţilor In vv - a Sfântul Pavel nu vorbeşte atât despre sine cât mai ales despre destinul Evangheliei, în slujba căreia şi-a închinat întreaga viaţă (cf Corinteni , - ) Într-o epistolă posterioară va afirma în termeni axiomatici că „ό λόγος του θεοu ού δέδεται" („cuvântul lui Dumnezeu nu este legat"; cf Timotei , ) Astfel, şi în acest context, Apostolul se bucură că lanţurile sale nu au împiedicat „progresul" (προκοπήν) Evangheliei În acest sens este foarte frumoasă metafora despre lanţurile sale care „au ajuns cunoscute în tot pretoriul şi tuturor celorlalţi" (v ), sau mai bine spus „ele strălucesc în Hristos" (ώστε τους δεσμούς μου φανερούς έν Χριστφ) Ele strălucesc datorită lui Hristos, sau mai bine spus mărturisesc despre El, lăsând să se întrevadă lumina Sa în încercările la care Apostolul Pavel este supus Apostolul se referă la Pretoriu (πραιτωρίῳ), termen care aparţine limbajului aparatului militar- administrativ roman Iniţial acesta indica cortul comandantului dintr-o tabără militară La Roma a ajuns să desemneze sediul gărzii personale a împăratului numită de aici „pretoriană" În provincii, după cum reiese din unele inscripţii, era numele reşedinţei oficiale a guvernatorului, aşa cum se vede şi din Evanghelia a Patra atunci când vorbeşte de reşedinţa prefectului roman Ponţiu Pilat din Ierusalim (cf Ioan , şi ) sau din Faptele Apostolilor când se referă la detenţia precedentă a Sfântului Pavel la Cezareea Maritimă (cf Faptele Apostolilor , ) Acelaşi lucru este valabil şi pentru provincia romană a Asiei, care avea capitala la Efes şi al cărei guvernator avea titulatura oficială de Legatus pro Praetore Pretoriul din Efes cuprindea şi unele încăperi în care erau ţinuţi cei care se aflau în stare de detenţie, fiind păziţi de un grup de soldaţi care staţionau acolo Mărturia Sfântului Pavel în temniţa de la Efes a ajuns să fie cunoscută „în tot pretoriul şi tuturor celorlalţi" Deşi era considerat un prizonier între alţii, întemniţarea sa însă nu se datora vreunor delicte pe care le-ar fi săvârşit, sau încălcării vreunei legi, ci datorită mărturisirii Evangheliei şi identităţii sale de Apostol al lui Iisus Hristos Exemplul Sfântului Pavel, de a suferi din cauza Evangheliei, i-a convins pe mulţi „fraţi" din Filipi, care s-au simţit încurajaţi şi întăriţi în credinţă să propovăduiască fără frică „cuvântul lui Dumnezeu" (τον λόγον λαλεΐν; cf ν ) Trebuie remarcată forma absolută a substantivului care desemnează Evanghelia, Cuvântul lui Dumnezeu Aceasta trebuie propovăduită cu convingere, îndrăzneală şi fără teamă Faţă de lanţurile purtate de Sfântul Pavel din cauza lui Hristos, Apostolul constată o reacţie dublă, pe care o prezintă în vv - Pe de o parte, unii dintre creştini îl propovăduiau pe Hristos „prin bunăvoinţă" (δι' εύδοκίαν τόν Χριστόν κηρύσσουσιν; cf ν ) şi din „iubire" (έξ αγάπης; cf v ), aflându-se pe aceeaşi lungime de undă cu Apostolul, convinşi de faptul că a fost întemniţat din cauza apărării Evangheliei, iar pe de altă parte, cei care propovăduiau pe Hristos „din invidie" (έξ έριθείας τόν Χριστόν καταγγέλλουσιν; cf v ), „rivalitate şi ambiţie", „duh de ceartă" (δια φθόνον και έριν; cf v ), din „interes personal" (προφάσει; cf ν ), şi cu „intenţii necurate" (ούχ άγνώς, cf v ) Aceştia din urmă probabil că-şi formaseră o părere negativă despre situaţia încarcerării Sfântului Pavel (semn că nu este un adevărat propovăduitor trimis de Dumnezeu), şi chiar dacă mesajul lor nu era în contradicţie cu cel al Apostolului, ei căutau să-i facă concurenţă pentru a-şi spori prestigiul lor personal şi pentru ca astfel să se afirme în cadrul comunităţii creştine Reacţia Sfântului Pavel în acest caz este neaşteptată şi oricum interesantă Apostolul nu ne oferă un profil precis al celor care i se opun şi care pot avea o influenţă negativă în comunitate, deoarece ceea ce contează pentru cititorii săi este un exemplu rău şi imaginea negativă a acestora În alte epistole el asumă un limbaj polemic împotriva unor astfel de comportamente, fie considerând aceste persoane ca fiind „trupeşti" (cf Corinteni , ), fie că faptele lor sunt „fapte ale trupului" (cf Galateni , - ), pentru a nu aminti de tonul sarcastic adoptat împotriva falşilor apostoli intraţi pe uşa din spate la Corint (cf Corinteni - ) În acest context tonul este irenic, ei nu pot fi identificaţi nici cu duşmanii crucii lui Hristos (despre care vorbeşte în Filipeni , şi - ), nici cu predicatorii de la Corint, despre care se spune că propovăduiesc „o altă evanghelie" ( Corinteni , ), nici cu intruşii din bisericile Galatiei care propuneau „o evanghelie diferită" (Galateni , ) Ceea ce-l interesează pe Apostol este că Hristos se propovăduieşte, indiferent de motive: „fie din interes personal, fie întru adevăr" (cf v : εϊτε προφάσει εϊτε αλήθεια) Iar în mod surprinzător acest fapt provoacă chiar bucurie Sfântului Pavel Indiferent de intenţiile evanghelizatorilor, Apostolul afirmă cum Dumnezeu îşi împlineşte opera Sa chiar şi prin intermediul oportunismului oamenilor El nu încearcă să justifice orice formă de propovăduire, ci vrea să sublinieze că progresul Evangheliei este cel mai important in ciuda contradicţiilor vieţii Sfântul Pavel este conştient că situaţia prezentă în care se găseşte-întemniţarea şi rivalitatea arătată de unii fraţi-se va rezolva, şi-i vor fi de folos spre mântuire, graţie „rugăciunii" creştinilor din Filipi şi „ajutorului Duhului lui Iisus Hristos" (v ) Apostolul face aluzie la textul biblic din Iov , [LXX], - unica referinţă de altfel la Vechiul Testament din această epistolă - „şi aceasta îmi va fi mie spre mântuire (εις σωτηρίαν; cf ν )", pentru a exprima în paralel cu dreptul Iov, încrederea în mântuire din partea lui Dumnezeu, şi pentru a da un sens suferinţelor provocate de lanţuri şi temniţă O astfel de încredinţare se întemeiază pe susţinerea care vine din rugăciunile Filipenilor (διά της υμών δεήσεως), că nu este singur, şi pe „ajutorul Duhului lui Iisus Hristos" (καὶ ἐπιχορηγίας τοῦ πνεύματος Ἰησοῦ Χριστοῦ) Ne aflăm în faţa unuia din textele cele mai clare cu privire la ceea ce numim „comuniunea sfinţilor" (communio sanctorum), pe care o întâlnim atestată şi în Faptele Apostolilor , ; Corinteni , În această comuniune a sfinţilor la care participă Sfântul Pavel şi Filipenii, există pe de o parte rugăciunea reciprocă, dovada că cel care se află în încercări nu este singur, iar pe de alta „ajutorul Duhului lui Iisus Hristos" Sinergia dintre rugăciunea fraţilor din Filipi şi lucrarea Duhului Sfânt stă la baza credinţei şi speranţei izbăvirii Apostolului din temniţă Ca şi în , , textul foloseşte expresia „Duhul lui Iisus Hristos", ceea ce arată o tendinţă de hristologizare a pnevmatologiei de către Pavel, din moment ce Duhul, de obicei este pus în legătură cu Dumnezeu, acum este prezentat în relaţie cu Hristos În acest fel, însă, este subliniat faptul că Duhul Sfânt este Parakletul, „cel chemat lângă" cei acuzaţi, pentru a-i asista şi mângâia (cf Marca , ; Ioan , - , - ); este darul Mântuitorului Iisus Hristos făcut ucenicilor după învierea Sa (cf Ioan , ) Sfântul Pavel îşi exprimă apoi „aşteptarea stăruitoare" (άποκαραδοκία) şi nădejdea că într-un fel sau altul perioada sa de întemniţare se va încheia şi „că nu va fi ruşinat" şi astfel îl va „preamări pe Hristos în trupul său" (έν τω σώματι μου): dacă va fi eliberat, va putea încă vorbi despre El; iar dacă va muri, moartea sa va fi din pricina Evangheliei (cf v ) În aceste cuvinte se reflectă limbajul psalmilor, prin care rugătorul îi cere lui Dumnezeu „să nu fie ruşinat în veac" (Psalmul , ) Potrivit perspectivei antropologiei semite prin „trup" autorul înţelege întreaga fiinţă umană Apostolul se referă la faptul că şi prin trupul său înlănţuit îl mărturiseşte pe Hristos Gândul Apostolului se opreşte apoi în faţa unei duble posibilităţi şi trebuie să aleagă: „pentru mine a trăi este Hristos, şi a muri este câştig" (v : Ἐμοὶ γὰρ τὸ ζῇν, Χριστός καὶ τὸ ἀποθανεῖν, κέρδος) Declaraţia „pentru mine a trăi este Hristos" (în latină Mihi vivere Christus est) a devenit o expresie clasică care rezumă spiritualitatea paulină şi care este strâns legată de textul din Galateni , b- : „M-am răstignit împreună cu Hristos; şi nu eu mai trăiesc, ci Hristos trăieşte în mine Şi viaţa mea de acum, în trup, o trăiesc în credinţa în Fiul lui Dumnezeu, Care m-a iubit şi S-a dat pe Sine însuşi pentru mine" Există însă o diferenţă de nuanţă între cele două texte În textul din Filipeni numele lui Hristos nu este subiectul propoziţiei, ca şi când ar fi spus „Hristos este viaţa mea interioară" Subiectul propoziţiei este însă verbul „a trăi", astfel încât sensul este: viaţa întreagă a lui Pavel este pentru Hristos Dacă textul din Galateni are o trăsătură mistică, cel din Filipeni are o dimensiune apostolică Pavel vrea să spună în acest context că întreaga sa existenţă, tot ceea ce el face, angajarea sa misionară, propovăduirea Evangheliei, grija pentru comunităţile creştine, nu are alt scop decât promovarea lui Iisus Hristos şi formarea creştinilor după acest Model: „ până ce Hristos va lua chip în voi" (cf Galateni , ) Acesta este şi motivul pentru care în prescriptul epistolei se declară împreună cu Timotei „rob al lui Hristos", adică ca unul care şi-a dăruit întreaga viaţă slujirii lui Hristos Această interpretare este confirmată şi de alternativa, în faţa căreia Sfântul Pavel întemniţat trebuie să aleagă: „să trăiască în trup (τό ζην έν σαρκί) pentru a da roadă lucrării sale" (în numele şi în slujirea lui Hristos) sau să moară „şi să fie împreună cu Hristos" (cf v : και συν Χριστώ είναι) dincolo de moarte, în comuniune cu Domnul înviat (cf Filipeni , ; Tesaloniceni , ; , ; Romani , ; , ) Alegerea între viaţă şi moarte nu trebuie să devină motiv de angoasă, ea trebuie să fie determinată numai de preaslăvirea lui Hristos Acel lucru ni-l aminteşte Apostolul într-un alt pasaj apropiat de contextul nostru, când se afla într-un moment de restrişte: „ci noi, în noi înşine, ne-am socotit ca osândiţi la moarte, ca să nu ne punem încrederea în noi, ci în Dumnezeu, Cel ce înviază pe cei morţi, Care ne-a izbăvit pe noi dintr-o moarte ca aceasta şi ne izbăveşte şi în Care nădăjduim că încă ne va izbăvi, ajutându-ne şi voi cu rugăciunea pentru noi" ( Corinteni , ) Dacă Sfântul Pavel ar fi ales să moară, atunci ar fi cunoscut „câştigul", deoarece astfel ar fi pus capăt tuturor suferinţelor vieţii apostolice şi mai ales pentru că în sfârşit ar fi putut fi cu Cel pe care atât de mult L-a iubit, şi pentru Care şi-a consumat întreaga viaţă: conştiinţa sa clară este că pentru el „câştigul" (κέρδος) autentic şi definitiv este să-L dobândească pe Hristos (cf Filipeni , - ) Din acest motiv este mulţumit să „se despartă" (άναλϋσαι) de trup pentru a fi cu Hristos (v ), însă este conştient că pentru binele creştinilor din Filipi este „mai de trebuinţă" să continue să trăiască în această lume „să rămână în trup" (v ), ca să lucreze cu roadă la creşterea lor în credinţă Calitatea de păstor îi impune Apostolului „să rămână şi să petreacă cu Filipenii spre propăşirea lor şi spre bucuria credinţei" (cf v ) Revine aici motivul bucuriei (cf vv , , ), care este prezent în toată epistola (cf , şi ; , ; , şi ): creşterea în credinţă şi în viaţa creştină este izvor de bucurie Sfântul Pavel este slujitorul bucuriei lor şi de aceea el este încredinţat că va reveni în comunitatea din Filipi şi ei „se pot lăuda în Hristos" cu Apostolul lor, care a suferit pentru Hristos Exortaţie generală de a trăi vrednici de Evanghelie (Filipeni , - ) Discursul Sfântului Pavel acum trece de la prima persoană singular la persoana a doua plural El nu mai vorbeşte despre sine şi despre propria situaţie, ci se adresează în mod direct destinatarilor săi pentru a vorbi de ei Tonul devine exortativ, şi astfel Apostolul vrea să-i conştientizeze pe Filipeni că apărarea şi progresul Evangheliei nu este numai datoria apostolilor, ci şi a colaboratorilor săi şi a fiecărui credincios în parte Textul din Filipeni , - este marcat de imaginea „luptei" (cf v : άγων), şi de vocabularul înrudit: „a lupta împreună" (cf v : συναθλοϋντες), „potrivnici, adversari" (cf v : αντικείμενοι), „a pătimi" (cf v : πάσχείν) Acest limbaj îndrăgit de Sfântul Pavel insistă asupra faptului că viaţa creştină este o luptă în vederea dobândirii mântuirii În alte epistole Apostolul foloseşte limbajul militar (folosit deja de filosofi pentru a descrie viaţa morală şi religioasă), apelând la imagini mult mai concrete, însă totdeauna punând în evidenţă că armele acestui „război nevăzut" nu sunt cele omeneşti-violente, ofensive, îndreptate împotriva altor oameni şi care generează moartea, ci sunt armele lui Dumnezeu: „platoşa credinţei şi a dragostei, coiful nădejdii de mântuire" (I Tesaloniceni , ; cf şi Efeseni , - ) Sfântul Pavel este conştient că în relaţia de comuniune dintre Hristos şi omul credincios, acesta din urmă trăieşte în mod constant contradicţiile vieţii, căderile de tot felul, datorate şi unei insuficiente asceze şi atenţii împotriva seducerilor diavolului Din această cauză viaţa creştină este o permanentă luptă împotriva ispitelor, împotriva „gândurilor rele", după cum a înţeles foarte bine tradiţia monahală veche: „îndepărtează ispitele şi nu va fi niciun mântuit!" (Αvvα Antonie) Cu cât credinţa creştină devine mai matură şi mai profundă, cu atât mai mult este marcată de osteneala şi efortul împotriva seducţiilor care ameninţă persoana fiecărui creştin şi viaţa comunităţii Aceste amăgiri şi momeli provin fie de la „puterile din văzduh" (cf Efeseni , ), fie de la idolii consumismului epocii în care ne este dat să trăim Chiar dacă viaţa creştină implică această nevoinţă duhovnicească, ea totuşi trebuie trăită în contextul vieţii sociale generale În acest sens viaţa creştinilor trebuie să fie „vrednică de Evanghelia lui Hristos" (v ), adică să corespundă chemării primite prin credinţă la împărăţia şi slava lui Dumnezeu (cf I Tesaloniceni l, ) Creştinii trebuie să aibă „un comportament frumos" (I Petru , ) Expresia greacă του ευαγγελίου του Χρίστου πολιτεύεσθε, ar trebui tradusă corect: „comportaţi-vă ca cetăţeni vrednici de Evanghelie" Verbul πολιτεύομαι implică ideea unui comportament public: „a fi cetăţenii unui polis, a unei cetăţi, a trăi ca cetăţeni"; aşadar asumarea unui determinat comportament social, un stil de viaţă deosebit de cel al celor care nu cred, care să reflecte dimensiunea publică şi comunitară a practicii evanghelice Chiar dacă în Filipeni , Apostolul afirmă că cetăţenia creştinilor, „patria" lor este „în ceruri", ei aparţin totuşi şi „cetăţii pământeşti" Cele două afirmaţii nu sunt antitetice, ci antinomice şi descriu în mod paradoxal existenţa creştină: „a fi prezent în lume, fără a fi din lume" Acest paradox a fost surprins în mod minunat în secolul II de Epistola către Diognet astfel: „Creştinii nu se deosebesc de ceilalţi oameni nici prin pământul pe care trăiesc, nici prin limbă, nici prin îmbrăcăminte Nu locuiesc în oraşe ale lor, nici nu se folosesc de o limbă deosebită, nici nu duc o viaţă străină Locuiesc în ţările în care s- au născut, dar ca străinii; iau parte la toate ca cetăţeni, dar pe toate le rabdă ca străini; orice ţară străină le e patrie, şi orice patrie le e ţară străină Iubesc pe toţi, dar de toţi sunt prigoniţi Nu-i cunoaşte nimeni, dar sunt osândiţi; sunt omorâţi, dar dobândesc viaţa Sunt săraci, dar îmbogăţesc pe mulţi; sunt lipsiţi de toate, dar în toate au de prisos Sunt înjosiţi, dar sunt slăviţi cu aceste înjosiri; sunt huliţi, dar sunt îndreptaţi Sunt ocărâţi, dar binecuvântează; sunt insultaţi, dar cinstesc Fac bine, dar sunt pedepsiţi ca răi; sunt pedepsiţi, dar se bucură, ca şi cum li s-ar da viaţă" (Epistola către Diognet , - şi , - ) În mod firesc creştinii sunt invitaţi „să stea cu tărie" pe poziţia lor şi mai ales să persevereze „într-un singur duh" (έν ένί πνεύματι; ν ) în viaţa lor comunitară, formând „un singur suflet" (μιφ ψυχή; ν ), aşa cum mărturiseşte şi Sfântul Luca despre viaţa exemplară a Bisericii mame din Ierusalim: „iar inima şi sufletul mulţimii celor care au crezut era una" (cf Faptele Apostolilor , şi , ) Armonia reciprocă şi concordia este un bun preţios care trebuie apărat cu orice preţ, şi fără teamă de adversari; iar arma pe care creştinii o deţin împotriva acestora este „credinţa Evangheliei" (ή πιστις του ευαγγελίου; cf v ) Această ultimă expresie este foarte densă şi poate implica nuanţe diferite: credinţa care derivă din Evanghelie, îşi are originea în ea, credinţa în Evanghelie ca obiect, credinţa pentru Evanghelie adică în favoarea ei Ceea ce este sigur este faptul că credinţa şi Evanghelia sunt strâns legate: Evanghelia prin natura sa necesită credinţa, şi invers credinţa creştină se raportează la Evanghelie Aceasta este baza şi constituţia identităţii creştine, motiv pentru care Sfântul Pavel foloseşte termenul în forma absolută, fără nicio specificare Potrivnicii Evangheliei sunt un semn, sau mai bine spus „un indiciu" (ενδειξις; cf v ) că ei au ales calea pierzării Această afirmaţie este însă subordonată alteia şi mai importante: mântuirea depinde numai de puterea lui Dumnezeu, sau cum se spune aici, este „lucrarea lui Dumnezeu" (ἀπὸ θεοῦ) Dumnezeu nu voieşte şi nu doreşte pierzarea nimănui, aceasta se datorează pur şi simplu libertăţii şi voinţei omului Opoziţia dintre „pierzare" şi „mântuire" prin care se încheie v reiterează ceea ce Apostolul scrisese în Corinteni , : „Căci cuvântul Crucii, pentru cei ce pier este nebunie; iar pentru noi, ceibce ne mântuim, este puterea lui Dumnezeu" Versetul rezumă fraza precedentă: mântuirea se datorează nu numai credinţei în Evanghelie, ci şi „pătimirii pentru Hristos" (υπέρ αύτοϋ πάσχειν; ν ) Atât credinţa cât şi acceptarea pătimirii prin îndurarea persecuţiilor sunt înţelese de Sfântul Pavel ca un dar al harului lui Dumnezeu în Hristos: „Căci vouă vi s-a dăruit (έχαρίσθη, pasiv teologic), pentru Hristos, nu numai să credeţi în El, ci şi să pătimiţi pentru El" (v ) În acest fel Sfântul Pavel reuşeşte să prezinte suferinţa pentru credinţă ca stare de har, aşa cum, cu puţin înainte (Filipeni , ) prezentase ca har propria întemniţare Pasajul se încheie cu v în care Apostolul propune propria experienţă ca paradigmatică pentru a-i încuraja pe Filipeni să trăiască asemenea lui în folosul Evangheliei Exemplul lui Hristos Indemnuri bazate pe elogierea lui Hristos (Filipeni , - ) Capitolul al doilea începe cu o serie de îndemnuri legate de viaţa comunităţii din Filipi Textul din Filipeni , - se împarte în trei părţi: a) îndemn la unitate şi smerenie (vv - ); b) elogierea lui Hristos cu valoare exemplară (vv - ); c) reluarea îndemnurilor (vv - ) a) Indemn la unitate şi smerenie (vv - ) Prima subsecţiune (vv - ) pregăteşte secţiunea centrală despre elogiul exemplar adus lui Hristos (vv - ) printr-o serie de elemente lexicale (ταπεινοφροσύνη, „smerenie"; ήγέομαι, „a socoti, considera"; φρονέω, „a simţi, a gândi") Exortaţia din vv - pleacă de la realitatea experienţei Filipenilor, de la reamintirea celor patru atitudini fundamentale pe care Apostolul le aşteaptă de la ei: „mângâierea în Hristos" (παράκλησις έν Χριστώ), „încurajarea dragostei" (παραμύθιον αγάπης), „comuniunea Duhului" (κοινωνία πνεύματος), „viscere de milostivire" (σπλάγχνα και οίκτιρμοί) Pareneza Sfântului Pavel nu este aşadar exterioară ci interioară, astfel încât dinamica lucrării lor să izvorască din profunzimea trăirii fiecărui credincios, însufleţit de Duhul pe care l-a primit Exortaţia propriu-zisă începe cu versetul , prin cererea adresată în mod direct Filipenilor, de a face deplină bucuria Sfântului Pavel Şi în acest caz, precum şi în Filipeni , , bucuria Apostolului este legată de Evanghelie şi de progresul ei, însă, dacă în v un astfel de progres deriva din prezenţa noilor predicatori, acum depinde de creşterea duhovnicească a destinatarilor Astfel Sfântul Pavel le cere Filipenilor care l-au urmat să aibă aceeaşi atitudine fundamentală faţă de ceilalţi, care se poate exprima în diferite) moduri Unanimitatea şi concordia cerută în Filipeni , nu trebuie să se înţeleagă ca o uniformitate superficială sau o aplatizare a diversităţii în cadrul comunităţii creştine, ci ca o armonie profundă a aspiraţiilor şi intenţiilor Această orientare se traduce în a avea acelaşi duh de iubire în relaţiile reciproce, în a respecta aceeaşi regulă de viată, inspirată de exemplul lui Hristos, considerând, cu toată smerenia, pe celălalt superior sieşi şi ţintind la binele său şi nu la cel propriu În complexitatea lor vv - îşi găsesc un paralelism potrivit în Romani , Smerenia creştinilor trebuie să se raporteze şi să se modeleze după cea a lui Hristos (v ), aceasta fiind o noutate pentru contextul greco-roman din Filipi Pentru un grec un astfel de concept asuma o conotaţie aproape exclusiv negativă: atitudinea omului slab, o condiţie de care să te ruşinezi Sfântul Pavel se referă, de fapt, la concepţia biblică, potrivit căreia, omul smerit este cel care îşi încredinţează toată viaţa lui Dumnezeu, fără să se încreadă în propriile puteri (cf Isaia , ; Psalmul , ; Iudit , ) O altă referinţă poate fi găsită în scrierile de la Qumran, în care smerenia era considerată un element fundamental pentru viaţa comunitară (cf Regula Comunităţii, , ) Aşadar, Apostolul îi invită pe destinatarii săi, ca în relaţiile reciproce să se inspire din modul de viaţă inaugurat şi trăit de Hristos, şi să nu se conformeze modului de viaţă al societăţii în care trăiesc Versetul este unul de tranziţie şi introduce imnul hristologic despre kenoza lui Hristos, prin verbul φρονέω, „a simţi, a gândi" Creştinii sunt invitaţi să-L urmeze pe Hristos ca exemplu în relaţiile lor reciproce b) Elogierea lui Hristos cu valoare exemplară (vv - ) Acest imn constituie de fapt punctul culminant al întregii epistole şi unul din pasajele cele mai relevante ale Noului Testament Exemplul lui Iisus este evocat printr-un limbaj coerent cu contextul, în care se întâlneşte deja de două ori verbul „a simţi" (cf φρονέω în versetul şi substantivul ταπεινοφροσύνη, „smerenie" în v ), ceea ce indică o atitudine interioară şi o orientare a întregii persoane: Τοῦτο φρονείτε έν ύμΐν ο και έν Χριστo Ίησοu, „Aveţi în voi simţirea care era în Hristos Iisus" (v cf trad Gala Galaction) „Simţirea" lui Iisus este ilustrată în această pericopă cu caracter imnic, care evocă în ton celebrativ existenţa lui Iisus Hristos în două naturi, existenţa Lui „în trup" şi „în Duhul" (cf Ioan , - ; Romani , - ; Coloseni , - ; Efeseni , - ; Timotei , ; Petru , ; , - ) sau lucrarea Sa mântuitoare realizată prin mişcarea descendentă / ascendentă desemnată prin termeni ca „întrupare" (κένωσες) şi „mărire" Toate aceste afirmaţii se întemeiază mai mult sau mai puţin pe imaginea lui Ebed Yahweh, Robul Pătimitor al Domnului, Care este dispreţuit şi, apoi, slăvit, din cartea lui Isaia Creştinii din Filipi sunt îndemnaţi să urmeze în viaţa lor personală şi comunitară exemplul lui Hristos: „Aveţi în voi (cf έν ύμΐν, „şi între voi") simţirea care era în Hristos Iisus" Aceasta înseamnă că „morala creştină" nu se hrăneşte din precepte şi porunci, din prescripţii şi prohibiţii, ci se întemeiază pe participarea prin credinţă la simţirea lui Hristos Iisus, şi la viaţa Sa! In consecinţă, acest imn hristologic din Filipeni , - nu este altceva decât paradigma vieţuirii „creştine", modelată după Hristos, care trebuie să plăsmuiască viaţa concretă şi cotidiană a fiecăruia dintre noi O altă afirmaţie importantă merită atenţie în acest verset : pentru Sfântul Pavel creştinul trebuie să urmeze „simţirii", „să aibă sentimentele lui Hristos Iisus", nu pur şi simplu ale lui Iisus Zicând „Hristos", Sfântul Pavel se referă la o Persoană care, îl transcende pe Iisus din Nazaret născut din Fecioara Maria; creştinul trebuie să se conformeze „simţirii" lui Hristos, Dumnezeul întrupat, de la naşterea din veşnicie a Fiului de la Tatăl, gândindu-se la existenţa Sa pământească şi istorică, până la situaţia actuală de Răscumpărător al nostru înaintea Preasfintei Treimi Sentimentul Fiului lui Dumnezeu este un sentiment de iubire ek-statică, marcată de dorinţa de a ieşi din sânul Preasfintei Treimi pentru a intra în comuniune cu omul; sentimentul lui Iisus din Nazaret este un sentiment, plin de credinţă şi încredere în Dumnezeu ca Tată iubitor din veşnicie Sfântul Pavel citează probabil un imn care circula în cultul şi liturghia primelor comunităţi creştine, cunoscut de către destinatarii săi, fiind şi cel mai vechi imn din cele pe care le cunoaştem din scrierile Noului Testament (Romani , - ; Coloseni , - ; Efeseni , - ; Timotei , ; Petru , ; , - ; Ioan , - ) „Hristos Iisus" este subiectul unei serii de verbe („n-a ţinut ca la o pradă", „s-a golit pe Sine", „S-a smerit pe Sine"), căreia îi corespunde o a doua serie, care are ca subiect pe Dumnezeu („l-a preaînălţat", „i-a dăruit nume ") Imnul are o structură care se articulează într-o îndoită mişcare: descendentă în prima parte (vv - ) şi ascendentă în cea de a doua (vv - ) Fiecare din cele două părţi, la rândul său, conţine două strofe evidenţiate de paralelisme şi incluziuni, însă mai ales de „etapele" existenţei lui Hristos Iisus: pre-existenţa: „Cel ce, fiind în chipul lui Dumnezeu, n-a ţinut ca la o pradă la egalitatea Sa cu Dumnezeu"; (vv - c); kenoza: golirea de Sine, asumarea condiţiei de rob şi ascultarea smerită până la moartea pe cruce (vv d- ); preaînălţarea: Dumnezeu l-a înălţat pe Hristos Iisus şi i-a dăruit un Nume (v ); supunerea: cosmosul întreg mărturiseşte pe Hristos ca Domn (vv - ) Această schemă hristologică a pogorârii dumnezeirii şi înălţării umanităţii aparţine patrimoniului Bisericii primare (cf Faptele Apostolilor , - ; Efeseni , - ), şi se inspiră din cel de al patrulea „cânt al lui Ebed-Yahweh" din (Isaia , - , ) Aceeaşi afirmaţie teologică se regăseşte şi în Filipeni , - : după cum Robul lui Dumnezeu şi-a dat viaţa pentru alţii, pentru aceasta (Isaia , ) va fi preaînălţat şi va vedea o descendenţă; la fel şi Iisus s-a smerit pe Sine, pentru aceasta (Filipeni , ) Dumnezeu l-a preaînălţat Preexistenta şi kenoza Imnul se deschide printr-o afirmaţie lapidară: „Cel ce, fiind în chipul lui Dumnezeu (ος έν μορφή θεοu υπάρχων)" (ν a), în care sensul substantivului μορφή este foarte discutat Trei sunt sensurile propuse: „natură", „chip", „condiţie, mod de a fi" In timpul Sfântului Pavel, termenul desemna forma vizibilă a unui lucru sau fiinţă In contextul nostru, în baza paralelismului clar dintre μορφή Θεου („forma lui Dumnezeu") şi μορφή δούλου („forma de rob") este oportună interpretarea termenului în sensul de „condiţie", „mod de existenţă" Cele două expresii se referă la două „moduri de existenţă" diferite şi nu la esenţe distincte Pentru Sfântul Pavel expresia μορφή Θεοu implică un fel de a fi care-I aparţine lui Dumnezeu şi care nu se poate restrânge la o formă exterioară fiinţei înseşi a lui Dumnezeu Invăţătura paulină a celor doi Adami (cf Romani şi Corinteni ) este implicită în acest text care opune kenoza şi ascultarea Fiului, neascultării primului om în rai Termenul μορφή se înrudeşte cu noţiunea de είκών („chip"), care dobândeşte în epistolele pauline un conţinut teologic de o mare bogăţie, atât în ceea ce priveşte asemănarea crescândă a creştinilor cu Hristos, cât şi propria relaţie a Acestuia cu Tatăl (cf Coloseni , - ; Corinteni , ; Romani , ) „Cel ce, fiind în chipul lui Dumnezeu, n-a ţinut ca la o pradă la egalitatea Sa cu Dumnezeu (ούχ άρπαγμόν ήγήσατο τό είναι ἶσα θεῷ)" (ν b) In acest verset Sfântul Pavel afirmă că Hristos Iisus în preexistenta Sa ca Fiu veşnic al lui Dumnezeu, participă la aceeaşi plinătate a dumnezeirii, avea aceeaşi existenţă dumnezeiască, slăvită, nemuritoare, iar aceste prerogative îi aparţin de drept deoarece este Dumnezeu Cu toate acestea, deşi împărtăşeşte aceeaşi existenţă dumnezeiască cu celelalte Persoane ale Preasfintei Treimi, Hristos „n-a ţinut ca la o pradă la egalitatea Sa cu Dumnezeu" Forma idiomatică greacă άρπαγμόν ήγήσατο vrea să exprime folosirea unei situaţii sau a unei condiţii în interes propriu In special substantivul άρπαγμός („obiect de răpit", „pradă de luat", de la verbul αρπάζω, „a fura", „a răpi", „a lua cu forţa"), vrea să indice prin extensie un bun pe care îl deţii şi vrei să îl păstrezi Apostolul Pavel afirmă că Hristos n-a vrut să păstreze pentru Sine, în mod gelos, egoist şi posesiv un status care deja îi era propriu Imnul Epistolei către Filipeni continuă prin descrierea consecinţelor acestei hotărâri personale şi libere a Fiului Mai exact, prin conjuncţia adversativă άλλα evidenţiază lucrarea lui Hristos care a acceptat să nu ţină pentru Sine la condiţia dumnezeiască: „ci S-a golit pe Sine" (άλλα εαυτόν έκένωσεν: v a) Inceputul procesului întrupării este exprimat prin verbul κενόω, „a goli", „a deşerta", „a micşora" construit cu pronumele reflexiv εαυτός în poziţie emfatică pentru a evidenţia aspectul personal şi liber al kenozei lui Hristos, care constă în faptul că El şi-a asumat ceea ce nu avea, adică „condiţia de rob" (μορφή δούλου) „Golirea de Sine" a lui Hristos nu trebuie înţeleasă în sensul abandonării totale a dumnezeirii Fraza greacă este construită astfel ca să ne arate că „golirea" (un act strict negativ, adică privativ) constă într-o asumare (un act strict pozitiv, adică suplimentar) Ne aflăm în faţa unei paradox extraordinar, potrivit căruia Dumnezeu s-a făcut părtaş umanităţii, pentru a o face pe aceasta „părtaşă dumnezeieştii firi" (cf Petru , ) In Hristos, Dumnezeu devine părtaş la condiţia omului, de păcătos şi muritor, pentru a-i mântui pe oameni din interior şi nu din afară Două texte pauline sunt importante şi ne pot ajuta să înţelegem însemnătatea şi profunzimea kenozei Fiului lui Dumnezeu prin întrupare: „Căci cunoaşteţi harul Domnului nostru Iisus Hristos, că El, bogat fiind, pentru voi a sărăcit, ca voi cu sărăcia Lui să vă îmbogăţiţi" ( Corinteni , ) „Căci pe El, Care n-a cunoscut păcatul, L-a făcut pentru noi păcat, ca să dobândim, întru El, dreptatea lui Dumnezeu" ( Corinteni , ) „Sfântul Apostol Pavel spune direct că, prin faptul că Fiul lui Dumnezeu cel bogat S-a făcut sărac pentru noi, ne-am putut noi împărtăşi de bogăţia Lui, căci prin ea a ajuns bogăţia Lui la noi Dacă nu S-ar fi coborât la posibilităţile noastre de primire a bogăţiei Lui, nu ne-ar fi îmbogăţit pe noi, ci sau ne-ar fi lăsat aşa cum eram, sau ne-ar fi desfiinţat prin atotputernicia manifestată a Sa Coborârea Lui e condiţia întâlnirii cu noi la nivelul în care putem primi bogăţia Lui Coborârea Lui e condiţia îndumnezeirii noastre încă de aici se vede că în coborârea Fiului lui Dumnezeu se pot distinge două etape: una anterioară întrupării, prin care Fiul lui Dumnezeu acceptă să se facă om; şi alta în continuare, prin care Dumnezeu ia pătimirea noastră asupra Sa", (cf Pr Prof D Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol II, Bucureşti, , pp - ) Realitatea întrupării lui Dumnezeu este subliniată în continuare de Apostol in cea de a doua strofă: Fiul, golindu-se de „forma" (μορφή: Filipeni , a) lui Dumnezeu pentru a asuma „forma" (μορφή: Filipeni , b) robului, a venit în lume, S-a făcut om deplin, fiind astfel recunoscut (Filipeni , c-d) Asumarea firii omeneşti de către Iisus Hristos este măsurabilă, obiectivă, iar în acest sens trebuie interpretată afirmaţia: „făcându-se asemenea oamenilor şi la înfăţişare dovedindu- se ca un om" (έν όμοιώματι ανθρώπων γενόμενος· και σχήματι ευρεθείς ώς άνθρωπος) (Filipeni , d) Fiul întrupat este Dumnezeu, însă aspectul exterior şi trăsăturile sunt ale unui om (cf σχήμα, „aspect exterior, înfăţişare"), Iisus n-a fost cu nimic deosebit de noi oamenii, în afară de păcat, firea dumnezeiască şi firea omenească s-au unit în mod ontologic în Persoana lui Iisus Hristos „Astfel, Cuvântul lui Dumnezeu, Unul-Născut, este recunoscut în două naturi (dio physein) unite în mod ipostatic, fără amestecarea firilor (asinkitos), fără schimbarea lor (atreptos), fără împărţirea lor în două categorii (adiairetos), fără separarea lor (achoristos), într-o singură persoană (prosopon) şi ipostas (hypostasis) Nu există decât un singur şi acelaşi Hristos, Fiu Unic şi Domn, Dumnezeu adevărat şi Om adevărat, consubstanţial cu Tatăl după dumnezeire, consubstanţial cu noi după firea omenească" (cf Pr Prof dr Ion Bria, Dicţionar de Teologie Ortodoxa, Bucureşti, , pp - ) Acest adevăr a fost consfinţit pentru totdeauna la Sinodul de la Calcedon din , folosindu- se un limbaj filosofic diferit pentru a reafirma ceea ce Apostolul spune în acest imn hristologic Unirea celor două naturi, umană şi divină, în Persoana lui Iisus Hristos a fost definită la Sinoadele Ecumenice de la Calcedon în şi Constantinopol în ca „unire ipostatică" în baza textelor din Ioan , şi Filipeni , - „Hristos - continuă imnul - „S-a smerit pe sine, ascultător făcându-se până la moarte" (v ): această ascultare este exprimată prin verbul ταπεινόω, care corespunde perfect afirmaţiei din v a („S-a golit pe Sine"), legată de actul kenozei dumnezeieşti a lui Hristos, pe când ascultarea smerită până la moarte caracterizează întreaga viaţă în trup a lui Iisus Mişcarea de sus în jos este aceeaşi şi este caracterizată de ascultare: Hristos Iisus este Cel ce a stăruit în ascultare în toată existenţa Sa pământească, şi astfel S-a prezentat din nou ca anti-Adam, ca antitip al celui neascultător prin excelenţă (cf Romani , - ) Această atitudine de supunere ascultătoare trăită de Iisus ca om, îl pune pe fiecare dintre noi în faţa unei alegeri radicale: a fi ascultători „în Hristos" sau neascultători „în Adam" (cf Romani , ) Tertium non datur Iar aici trebuie făcută o precizare Toată Scriptura vorbeşte de ascultare şi credinţă, iar Apostolul Pavel foloseşte expresia υπακοή πίστεως, „ascultarea credinţei" Romani , ; , ), care se aplică şi vieţii în trup a lui Iisus: ascultarea pe care El a trăit-o este dovada credinţei Sale desăvârşite în Dumnezeu Sfântul Ignatie al Antiohiei ajunge astfel să-l numească pe Iisus Hristos he teleia pistis, „credinţa cea desăvârşită" (Către Smirneni, X, ) Iisus „deşi era Fiu a învăţat ascultarea din cele ce a pătimit" (cf Evrei , ) Ascultarea ca supunere este răspunsul lui Iisus în mod liber şi din iubire faţă de Tatăl pentru noi oamenii El este Cel ce S-a făcut ascultător până la moarte, Mortem autem crucis! (Filipeni , b) Acesta este versetul central al imnului Viaţa în trup a lui Iisus s-a încheiat pe Cruce, însă nu trebuie să înţelegem moartea pe cruce ca motiv al coborârii Sale printre noi, sau ca pe o fatalitate, „sau simplă satisfacţie dată lui Dumnezeu pentru jignirea adusă Lui de oameni, satisfacţie arătată în acceptarea anulării de sine a omului, înţeleasă ca slăbiciune până la ultima limită", (cf Pr D Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol II, pp - ) Moartea pe Cruce a lui Iisus este epifania maximă a kenozei Fiului, deoarece este punctul culminant al ascultării şi smereniei Sale Dar este şi epifania maximă a iubirii şi dăruirii de Sine: Fiul se încredinţează Tatălui din iubire filială şi dragoste faţă de oameni (cf Galateni , ), iar prin aceasta s-a arătat în mod desăvârşit dragostea lui Dumnezeu ( Ioan , ; , - ) Astfel, ceea ce împlineşte Fiul, „în zilele trupului Său" este ascultarea necondiţionată de Tatăl, care deschide oamenilor calea mântuirii „Intrând în lume (Hristos) zice: „Jertfă şi prinos n-ai voit, dar Mi-ai întocmit trup Arderi de tot şi jertfe pentru păcat nu Ţi-au plăcut Atunci am zis: Iată, vin ( ) să fac voia Ta, Dumnezeule ( ) Intru această voinţă suntem sfinţiţi, prin jertfa trupului lui Iisus Hristos, o dată pentru totdeauna" (Evrei , - ) Pentru Iisus, moartea nu a însemnat sfârşitul ascultării In iad, Iisus a pătruns ca Stăpân, pentru a ieşi de acolo potrivit voii Sale, întrucât are „cheile morţii şi ale iadului" (Apoc , ) Prea-înălţarea şi supunerea cosmosului În strofa a treia imul descrie mişcarea opusă coborârii lui Dumnezeu la Om, şi anume: înălţarea omului la Dumnezeu prin asumarea de către Hristos Iisus a firii umane Începutul versetului este marcat de conjuncţia διό („pentru aceea"), care introduce răspunsul lui Dumnezeu Tatăl la „golirea şi smerirea de Sine" , a Fiului: „pentru aceea, şi Dumnezeu l-a preaînălţat şi i-a dăruit lui nume care este mai presus de orice nume" Crucea nu a fost întâmplătoare în viaţa lui Iisus, şi cu toate că Iisus a murit pe cruce ca om, nu acesta a fost ultimul cuvânt al lui Dumnezeu faţă de Iisus Tocmai „pentru aceea", adică pentru modul în care Iisus a trăit şi a murit, tocmai pentru că viaţa Sa a fost iubire, Iar „iubirea este mai tare decât moartea" (Cântarea Cântărilor , ), iată că Dumnezeu intervine: iniţiativa Tatălui este răspunsul la kenoza Fiului Ascultarea lui Iisus, Care „în zilele trupului Său a adus, cu strigăt şi cu lacrimi, cereri şi rugăciuni către Cel ce putea să-L mântuiască din moarte" (cf Evrei , ), „decurge din condiţia Sa veşnică de Fiu şi se înrădăcinează, împreună cu Crucea şi cu moartea Mielului, în dragostea dumnezeiască însăşi" (cf Apocalipsă , ; Petru , - ; cf şi Pr Prof B Bobrinskoy, Taina Preasfintei Treimi, Bucureşti, , pp - ) Dumnezeu L-a preaslăvit pe Iisus, Înălţându-L mai presus de orice fiinţă, şi mai presus de toată lumea creată Această preaslăvire corespunde în mod sigur învierii din morţi şi înălţării cu trupul omenesc transfigurat la cer, însă în imnul nostru aceasta este prezentată în sinteză ca înălţare mai presus de toţi şi toate „Este de la sine înţeles că preaslăvirea lui Hristos, potrivit Sfântului Pavel, mergând de la învierea din morţi până la înălţarea de-a dreapta Tatălui, este rezultatul inevitabil al morţii de bună voie a Fiului, al ascultării Sale totale, al jertfei trupului Său şi a vieţii Sale pentru viaţa lumii" (cf Pr Prof B Bobrinskoy, Taina Preasfintei Treimi, p ) Prea-înălţarea lui Iisus, robul smerit care a murit pe cruce, a comportat şi dăruirea unui nume nou (έχαρίσατο αύτω το oνομα), care este mai presus de orice nume: Cel ce s-a smerit pe Sine acum este Fiul Celui Preaînalt (cf şi Luca , ) prin lucrarea lui Dumnezeu Tatăl, care a intervenit dăruindu-i slava pe care a avut-o când a ieşit de la Tatăl, şi de care S-a golit, în urma ascultării trăită ca Fiu în deplină libertate şi iubire faţă de Dumnezeu şi faţă de oameni Toate acestea sunt completate de afirmaţiile din ultima strofă a imnului (Filipeni , - ): Tatăl nu se limitează să-l reintegreze pe Hristos Iisus în acea „formă a lui Dumnezeu" de care S-a golit, ci îi conferă şi Numele care este mai presus de orice nume, căruia orice fiinţă din cer, de pe pământ, din iad, I se supune Isaia profeţise: „căci Mie Mi se va pleca tot genunchiul, şi toată limba va mărturisi " (Isaia , LXX), şi iată că în Numele lui Iisus se pleacă tot genunchiul, este adorat Dumnezeu pe pământ, în cer, în iad, prin invocarea şi mărturisirea Numelui lui Iisus, unicul Nume, datorită căruia toţi oamenii pot să se mântuiască (cf Faptele Apostolilor , ; , ) Tot cosmosul îl recunoaşte pe Iisus drept Kyrios şi-L adoră astfel: prosternarea şi mărturisirea care potrivit textului profetului Isaia sunt rezervate lui Dumnezeu, acum sunt atribuite lui Iisus Textul continuă astfel: „şi toată limba să mărturisească că Domn este Iisus Hristos, întru slava lui Dumnezeu Tatăl, (και πάσα γλώσσα έξομολογήσηται οτι κύριος Ίησοϋς Χριστός εις δόξαν θεοϋ καιρός)" (Filipeni , ) Titlul rezervat lui Dumnezeu, echivalentul tetragamei IHWH Numele lui Dumnezeu, acel nume care trebuia să fie cunoscut (cf Isaia , ), iubit (cf Psalmul , ), invocat şi lăudat (Psalmii şi ), este acordat Celui Ce S-a făcut rob din iubire faţă de oameni Iată prea- înălţarea: Iisus este Domnul! „Kyrios semnifică nu atât o preaslăvire a puterii lui Iisus şi a calităţii Sale de împărat, cât faptul că plenitudinea atributelor dumnezeieşti şi a slavei lui Dumnezeu îi aparţine Fiului Omului, Cel mort şi înviat Primii creştini erau desemnaţi ca fiind „cei ce cheamă Numele Domnului", îl invocă în rugăciunea liturgică, Kyrie eleison, invocare nedespărţită de mărturisirea credinţei în calitatea de Domn a lui Hristos Cel mort şi înviat, care constituie esenţa propovăduirii apostolice şi a credinţei creştine dintotdeauna" (cf Pr Prof B Bobrinskoy, Taina Preasfintei Treimi, pp - ) a) Reluarea îndemnurilor legate de viaţa creştină: lucrarea mântuirii şi liturghia credinţei (vv - ) Exemplul lui Hristos sugerează noi aplicaţii la viaţa creştină Ascultarea lui Hristos trebuie să se reflecte în comunitatea creştină prin ascultarea credincioşilor (cf v ) faţă de Apostol atât în prezenţa cât şi în absenţa lui (έν τή παρουσία μου έν τή απουσία μου) Dacă comunitatea din Filipi într-adevăr s-a plăsmuit după ascultarea lui Iisus, este logic ca exemplul oferit de Domnul să se traducă într-un comportament anume la nivelul bisericesc Ascultarea care i se cere creştinului nu este altceva decât „ascultarea credinţei" (cf Romani , : υπακοή πίστεως), înţeleasă ca încredinţare de sine în mâinile lui Dumnezeu şi acceptarea necondiţionată de a urma calea mântuirii indicată de jertfa lui Hristos şi nu pe cea proprie, dictată de raţiunea autonomă Apostolul îi îndeamnă în primul rând să se preocupe de propria mântuire: „cu frică şi cu cutremur lucraţi mântuirea voastră (τήν εαυτών σωτηρίαν κατεργάζεσθε); căci Dumnezeu este Cel ce lucrează în voi (ό ενεργών έν ύμΐν) şi ca să voiţi şi ca să săvârşiţi, după a Lui bunăvoinţă (υπέρ της ευδοκίας)" (cf ν - ) Mântuirea este în primul rând lucrarea lui Dumnezeu (cf Filipeni , ), iar omul este cel care conlucrează cu harul lui Dumnezeu: El este Cel care lucrează în oameni ca să voiască şi să săvârşească Să fie oare contradicţie între v : „Lucraţi (κατεργάζεσθε) mântuirea voastră" şi v : „Dumnezeu este Cel ce lucrează (ό ενεργών) în voi"? Nicidecum, deoarece lucrarea omului şi lucrarea lui Dumnezeu se susţin reciproc: din moment ce Dumnezeu săvârşeşte totul, credincioşii înşişi trebuie să săvârşească totul Cu alte cuvinte: imediat ce omul se hotărăşte serios să-L caute pe Dumnezeu, descoperă că Dumnezeu însuşi, în iubirea Lui, l-a căutat mai întâi Aceasta este de fapt taina sinergiei dintre Dumnezeu şi om Fără Dumnezeu omul nu poate face nimic; nu se poate mântui singur! De aceea în Epistola către Efeseni Apostolul afirmă: „căci în har sunteţi mântuiţi, prin credinţă, şi aceasta nu este de la voi: este darul lui Dumnezeu" (Efeseni , ) Dumnezeu în iubirea Lui prevede totul, ne precede şi ne previne cum să simţim şi să trăim De aceea reflecţia Sfântului Pavel culminează prin sublinierea importanţei „bunăvoinţei" (ευδοκία) lui Dumnezeu, adică a ceea ce Lui i se pare bine, ceea ce este bineplăcut Lui Termenul ευδοκία se referă la planul de răscumpărare al lui Dumnezeu faţă de om Trebuie subliniată această îndoită afirmaţie care se desprinde: nici omul de unul singur nu poate săvârşi binele, nici Dumnezeu de unul singur nu acţionează asupra omului forţând libertatea lui, ci există o sinergie între voinţa omului şi bunăvoinţa lui Dumnezeu Nelămuririle, întrebările omului trebuie mărturisite înaintea Lui, deoarece hotărârea îi aparţine numai Lui In alte locuri Pavel exclamă cu profetul: „Căci cine a cunoscut gândul Domnului sau cine a fost sfetnicul Lui?" (cf Romani , = Isaia , ); iar răspunsul este obligatoriu: Nimeni! Este evident că această recunoaştere induce prin apofatismul ei la adorarea lui Dumnezeu, după cum şi Iisus ca Om a făcut: „Da, Părinte, căci aşa a fost bunăvoinţa ta în faţa ta" (cf Matei , : ναί ό πατήρ, ότί ούτως ευδοκία έγένετο έμπροσθεν σου) Accentul acestui îndemn la îngrijirea de propria mântuire cade pe complementul „cu frică şi cu cutremur" (μετά φόβου και τρόμου) care exprimă atitudinea omului religios şi modul în care el trebuie să se preocupe de propria mântuire Potrivit Scripturii Vechiului Testament (cf Inţelepciunea lui Iisus Sirah, , - ) frica de Domnul este descrisă drept „mărire, mândrie, bucurie şi cunună de veselie" (v ), „început al înţelepciunii" (v ), „plinătate a înţelepciuni" (v ), „cunună a înţelepciunii" (v ), „rădăcină a înţelepciunii" (v ) Frica de Domnul în contextul biblic nu înseamnă spaimă fizică, ci evlavie, supunere totală şi iubire faţă de Cel ce te-a creat Nu este altceva decât recunoaşterea alterităţii lui Dumnezeu, a transcendenţei şi măreţiei Sale, a faptului că „Dumnezeu este în cer şi omul este pe pământ" (cf Ecclesiastul , ) În versetele - exortaţia paulină se adresează membrilor comunităţii creştine din Filipi îndemnându-o să fie atenţi la integritatea lor morală în raport cu lumea în care trăiesc şi să evite „cârtirile şi îndoielile" (γογγυσμών και διαλογισμών: cf ν ), pentru că acestea sunt semnul lipsei de credinţă (cf Ieşire , ; Numeri , şi ; Ieşire , - ) şi pun în pericol comuniunea şi unitatea Bisericii (cf Corinteni , ; Numeri , - ) Nu este întâmplător faptul că Sfânta Scriptură prezintă „cârtirea sau murmurarea" ca pe un mare păcat, care a afectat generaţia Exodului: în pustie fiii lui Israel au murmurat împotriva lui Moise (cf Ieşire , ; Numeri , şi ) şi împotriva lui Dumnezeu (Cf Numeri , - ), până la episodul emblematic al contestării lui Moise la Massah şi Meribhah (cf Ieşire , - ) Păcatul acesta este denunţat de mai multe ori de Mântuitorul, potrivit Sfintelor Evanghelii (cf Luca , ; , ; , ; Ioan , ), şi-i viza tocmai pe oamenii religioşi din vremea Sa Acest păcat se perpetuează în fiecare generaţie creştină: nicio generaţie nu este mai bună sau mai rea decât cea a Exodului biblic sau decât cea din vremea Mântuitorului; singura diferenţă este capacitatea mai mare sau mai mică de a lupta cu putere împotriva acestui venin mortal, care otrăveşte comunitatea religioasă Cu siguranţă că într-o comunitate creştină trebuie să existe dreptul la opinii diferite, confruntări de idei, însă acestea nu trebuie să afecteze credinţa şi comuniunea, şi totdeauna trebuie să se supună logicii iubirii şi a unităţii atât de necesare În ceea ce priveşte termenul διαλογισμοί, acesta în contextul de faţă are sensul de „discuţii", „dispute", iar în vocabularul Sfântului Pavel asumă o nuanţă uşor peiorativă, în contextul discuţiilor sterile ale înţelepciunii omeneşti cu privire la înţelepciunea lui Dumnezeu (cf Romani , ; Corinteni , ) In Filipeni , în contextul recomandărilor făcute de Apostol, se vede că acesta era preocupat ca în comunitate să nu se ajungă la discuţii sterile care să provoace dispute interne Sfântul Pavel îi îndeamnă pe Filipeni ca în contextul „lumii acesteia" (cf Romani , ; Corinteni , ), a unei societăţi păgâne care-i înconjoară, în calitate de creştini, ei trebuie să se distingă în baza unui comportament şi a unor calităţi care constituie „diferenţa creştină" În Filipeni , - sunt enumerate aceste calităţi: „să fie fără prihană şi curaţi (άμεμπτοι και ακέραιοι)", „fii ai lui Dumnezeu neîntinaţi (τέκνα θεοϋ άμωμα)", „să strălucească ca nişte luminători în lume (φαίνεσθε ώς φωστήρες έν κόσμω)" şi „să ţină cu putere cuvântul vieţii" (λόγον ζωής επέχοντες) Primul binom cuprinde două adjective dintre care, primul în Scriptura Vechiului Testament (LXX) denotă desăvârşirea omului drept care împlineşte voia lui Dumnezeu (cf Facere , ; Iov , ; Inţelepciunea lui Iisus Sirah, , ); iar ce de al doilea adjectiv se referă la curăţia care derivă din simplitatea şi integritatea morală şi spirituală (cf Matei , ; Romani , ) Noutatea textului nostru este constituită de faptul că aceste două adjective nu se referă atât la ceea ce face omul, cât mai ales la atitudinea de încredere pe care o adoptă faţă de Dumnezeu, aşa cum reiese din v Calitatea creştinilor de „fii ai lui Dumnezeu" este prezentă peste tot în scrierile Sfântului Pavel şi de obicei este pusă în legătură cu credinţa şi botezul lor (cf Romani , , ; , şi ; Galateni , ): cerinţa Apostolului ca ei să fie fără de pată sau neîntinaţi este echivalentă cu insistenţa asupra unei vieţi de sfinţenie (cf şi expresia „sfinţi şi fără de prihană", în Efeseni , ; , ; Coloseni , ) Foarte frumoasă şi sugestivă este imaginea „astrelor" sau „luminătorilor" (φωστήρες) care strălucesc în lume Textul face aluzie la Daniel , , unde textul se referă destinaţia vieţii veşnice care-i aşteaptă pe evreii care au rămas credincioşi până la mucenicie In contextul nostru perspectiva nu este eshatologică, ci prezentă, şi se referă la mărturia creştinilor în lume, ca purtători de lumină într-o lume întunecată de păcat (cf Efeseni , - ) Avem aici enunţat un interesant paradox: creştinii sunt, sau trebuie să fie, stele pe pământ! Metafora implică, de aceea, ideea potrivit căreia ei sunt puncte de reper, vizibile şi sigure, după care să te călăuzeşti pentru a merge în direcţia cea bună De aceea creştini în viaţa lor istorică, aici pe pământ trebuie să reflecte lumina lui Iisus Hristos, ca ucenici adevăraţi pe care Domnul i-a confirmat prin cuvintele: „Voi sunteţi lumina lumii" (Matei , ), şi le-a poruncit: „Aşa să lumineze lumina voastră înaintea oamenilor, ca văzând ei faptele voastre cele bune să preaslăvească pe Tatăl vostru, care este în ceruri" (Matei , ) Ceea ce este evidenţiat aici, nu este atât nevoia de a propovădui Evanghelia, cât mai ales afirmarea identităţii creştine a Filipenilor în mijlocul oamenilor lângă care trăiesc Ei vor putea străluci ca luminătorii pe cer numai dacă vor şti să „ţină cu tărie sus" - ca pe o făclie, ca un semn de orientare - „Cuvântul vieţii", un Cuvânt care nu numai că are, conţine şi dă viaţa, ci este El însuşi Viaţa (cf Ioan , ) Astfel creştinii din Filipi vor fi lauda (καύχημα έμοί) Sfântului Pavel în ziua judecăţii (εις ήμέραν Χρίστου), ca o confirmare şi o garanţie a muncii sale apostolice în ziua aceea Gândul la Parusie aduce cu sine din nou perspectiva morţii (aceeaşi idee se regăseşte şi în , ) Prevăzând pentru sine o foarte posibilă moarte martirică, Sfântul Pavel o compară cu o „libaţie", idee care comporta vărsarea de sânge, sau alte lichide precum uleiul sau vinul, pe altar, ca jertfă adusă lui Dumnezeu (cf Numeri , ; Levitic , şi ; Osea , ) Metafora „libaţiei" trebuie raportată la sensul tehnic sacrificial, care caracteriza practica cultică antică mai ales pe cea păgână, dar şi pe cea iudaică Prin propovăduirea Evangheliei, Apostolul îl cinsteşte pe Dumnezeu, prezentându-i pe noii credincioşi din Filipi ca pe o jertfă plăcută Lui: „liturghia credinţei voastre" (cf v : λειτουργία της πίστεως υμών) Acest text epistolar conţine o imagine curioasă: cea a credinţei Filipenilor ca „jertfă şi liturghie" (θυσία και λειτουργία) Dacă la această „jertfă şi liturghie a credinţei", Sfântul Pavel va trebui să adauge ca „libaţie" vărsarea propriului sânge (cf Timotei , ), nu-i pare rău; dimpotrivă se bucură şi-i fericeşte pe Filipeni În alt context Apostolul afirmă că vrea să se consume, cheltuiască pentru creştinii săi (cf, Corinteni , ); însă ideea credinţei ca jertfă este într-adevăr originală Jertfa credinţei despre care vorbeşte Apostolul nu este altceva decât credinţa însăşi ca jertfă, adică ca act religios prin excelenţă, chiar dacă nu are nimic ritual în ea Credinţa implică ascultarea şi supunerea totală faţă de Dumnezeu, care de multe ori culminează cu moartea pentru credinţă, de aceea ea se răsfrânge asupra întregii vieţi Credinţa Filipenilor şi dăruirea vieţii Apostolului lui Hristos devine o singură jertfă liturgică In îndemnul adresat romanilor, Sfântul Pavel afirmă: „vă îndemn, deci, fraţilor, pentru îndurările lui Dumnezeu, să înfăţişaţi trupurile voastre ca pe o jertfă vie, sfântă, bine plăcută lui Dumnezeu, ca închinarea voastră cea duhovnicească (λογική λατρεία)" (Romani , ) În sinteză, dăruirea propriei vieţi este singur cult plăcut lui Dumnezeu! Un ecou al acestor sentimente îl întâlnim în Epistola către Romani a Sfântului Ignatie al Antiohiei, în care martirul îi ruga cu lacrimi „nu-mi daţi mai mult decât aceea de a fi jertfit lui Dumnezeu; jertfelnicul este încă gata lăsaţi-mă să fiu mâncare fiarelor, prin care pot dobândi pe Dumnezeu Sunt grâu al lui Dumnezeu şi sunt măcinat de dinţii fiarelor, ca să fiu găsit pâine curată a lui Hristos" (cf Sf Ignatie, Către Romani, II, şi IV, ) Versetul încheie pericopa exortativă (Filipeni , - ) cu îndemnul adresat de Sfântul Pavel Filipenilor de a se bucura împreună cu el pentru slujirea Evangheliei, şi în mod paradoxal, pentru situaţia prezentă în care se află Apostolul, situaţie plină de încercări şi suferinţe Ştiri autobiografice despre Timotei şi Epafrodit (Filipeni , - ) În acest fragment de text Sfântul Pavel face elogiul celor doi colaboratori ai săi, Timotei şi Epafrodit, care sunt prezentaţi ca figuri exemplare în slujirea Evangheliei Pericopa se împarte în două părţi: trimiterea lui Timotei de către Sfântul Pavel (vv - ) şi trimiterea lui Epafrodit (vv - ) După cum reiese şi din alte pasaje pauline (cf Romani , ; Corinteni , ; Tesaloniceni , ), de cele mai multe ori Apostolul Pavel îşi pregătea vizitele în fiecare comunitate cu ajutorul unor colaboratori apropiaţi, pe care-i trimitea cu câte o epistolă, prin care să-i predispună pe destinatari ca să-l primească cum se cuvine, pentru a se folosi duhovniceşte de prezenţa sa printre ei În Filipeni , - Apostolul Pavel face un elogiu extraordinar persoanei lui Timotei, pe care-l defineşte în v printr-un adjectiv rar folosit: ίσόψυχος, „care împărtăşeşte sentimentele cuiva, care gândeşte la fel", aproape un alterego In aceşti termeni se poate vorbi numai de un prieten şi un confident intim (cf Psalmul , ), iar această caracterizare o depăşeşte pe cea de „frate" (cf Coloseni , ), ca să nu mai vorbim de cea de „împreună-lucrător " (cf Romani , ), însă care se apropie de cea de „frate iubit" (din Corinteni , ) De fapt pe linia acestui apelativ Apostolul Pavel în v va descrie relaţia dintre el şi Timotei comparându-o cu cea existentă între un tată şi fiul său Această relaţie părinte-fiu duhovnicesc i-a ţinut împreună pentru a sluji Evanghelia In v Apostolul foloseşte verbul έδούλευσεν „a slujit ca un rob, ca un sclav", pentru a evidenţia implicarea lui Timotei în slujirea Evangheliei, de aceea în deschiderea Epistolei şi Pavel şi Timotei se autodefinesc ca fiind „robi (δοΰλοι) ai lui Hristos Iisus" ( , ) Intr-adevăr Timotei a fost unul din cei mai importanţi tovarăşi de călătorie ai Apostolului Pavel, astfel încât este pomenit de ori în epistolele pauline Timotei al cărui nume grecesc înseamnă „cel care-l cinsteşte pe Dumnezeu" se născuse la Listra (aproximativ km nord-vest de Tars) dintr-un tată păgân şi dintr-o mamă evreică (cf Faptele Apostolilor , ) care se numea Euniche (cf Timotei , ; care ne oferă şi numele bunicii Loide) Potrivit celor relatate de Luca, la naşterea sa mama nu l-a circumcis (probabil pentru că familia nu era practicantă), lucru pe care însă l-a făcut Sfântul Pavel „din pricina iudeilor care erau în acele locuri" (cf Faptele Apostolilor , ), când, trecând prin Listra împreună cu Sila la începutul celei de a doua călătorie misionare (către anul d Hr ) l-a ales ca să-l însoţească în misiune Astfel îl găsim pe Timotei alături de Apostol la Troas/Troada, apoi la Filipi, la Bereea, la Tesalonic, la Atena, la Corint, şi iar la Efes Sfântul Pavel i-a încredinţat misiuni importante, ceea ce ni-l dezvăluie ca pe un fel de adjunct al său: de la Corint este trimis la Tesalonic (cf Tesaloniceni , - ); de la Efes a fost trimis în Macedonia (cf Faptele Apostolilor , ; probabil că este trimiterea despre care se vorbeşte aici în epistola noastră) şi la Corint (cf Corinteni , ); de la Corint a plecat apoi spre Troas pentru a-l aştepta pe Sfântul Pavel care ar fi trecut pe acolo în drum spre Ierusalim, spre sfârşitul celei de a treia călătorii misionare (cf Faptele Apostolilor , ) Mai apoi tradiţia a păstrat două epistole trimise de Sfântul Pavel lui Timotei, ceea ce înseamnă că Apostolul l-a apreciat foarte mult ca păstor de suflete Istoriografia antică creştină l-a identificat cu primul episcop al Efesului (cf Eusebiu de Cezareea, Istoria bisericească, , ) În catedrala din Termoli în Molise (Italia) se păstrează până astăzi sfintele lui moaşte Despre Timotei Apostolul Pavel în Filipeni , mai evidenţiază şi slujirea sa dezinteresată spre deosebire de alţi misionari Pavel remarcă că alţii („toţi" este hiperbolic), spre deosebire de Timotei „caută ale lor (τά εαυτών ζητοΰσιν), nu ale lui Iisus Hristos" (cf v ) Expresia τά εαυτών se referă la cei care-şi urmăresc propriile interese în slujirea Evangheliei şi nu pe cele ale lui Hristos In Corinteni , Pavel le recomandase creştinilor: „nimeni să nu caute ale sale, ci fiecare pe ale aproapelui" „Căutarea propriului interes" este o temă răspândită în antichitate, evidenţiată atât de izvoarele greco-latine dar şi de tradiţia rabinică In acest sens întâlnim o instructivă şi elocventă sentinţă a înţelepţilor evrei reflectată în Pirkei Avot V : „Sunt patru feluri de caractere ale oamenilor: cine spune ce e al meu este al meu şi ce este al tău este al tău, acesta este caracterul oamenilor de obşte Ce e al meu este al tău şi ceea ce este al tău este al meu, acesta este comportamentul unui om de rând Ce e al meu este al tău şi ceea ce este al tău este tot al tău, este calitatea unui om bun la inimă, a unui om pios Ceea ce este al tău este al meu şi ceea ce este al meu este tot al meu-este caracterul unui om rău" Putem considera că în acest verset Sfântul Pavel prezintă pur şi simplu viziunea naturală asupra lucrurilor, care pune accentul pe urmărirea propriilor interese, şi nu pe cea specifică Creştinismului, dezinteresată, sau mai bine spus care se interesează mai mult de Iisus Hristos decât de noi înşine Cu speranţa că-l va putea trimite pe Timotei cât mai curând şi convingerea că el însuşi se va reîntâlni cu Filipenii, momentan Sfântul Pavel îl trimite pe Epafrodit (v ) El este de fapt şi cel ce duce epistola la Filipi din partea lui, cu intenţia de a întreţine relaţia Apostolului cu această comunitate creştină Ca şi Timotei, la fel şi Epafrodit este elogiat de Apostolul Pavel fără reţinere Apostolul Pavel nu vrea să evidenţieze numai folosul prezenţei lui Epafrodit alături de el în calitate de colaborator în slujba Evangheliei, ci şi pentru faptul că a adus ajutoarele financiare ale Filipenilor, datorită cărora a făcut faţa necesităţilor din temniţă (de exemplu statul nu prevedea hrană pentru întemniţaţi), şi mai ales Apostolul laudă însăşi comunitatea din Filipi, care a ales să trimită o astfel de persoană De remarcat că în vv - limbajul folosit este unul specific cultului, probabil ca să sugereze faptul că Epafrodit, slujindu-l pe Pavel, îl cinsteşte pe Dumnezeu Creştinii din Filipi îl cunoşteau bine pe Epafrodit deoarece era un membru al comunităţii lor (cf Filipeni , ) Numele Epafrodit „protejat al Afroditei", de unde „fermecător, amabil", indică originea sa greacă Era un nume destul de răspândit în antichitatea păgână, mai ales printre liberţi, însă în Noul Testament îl întâlnim numai încă o dată în aceeaşi epistolă ( , ), iar abrevierea Epafras (prezentă şi în Filimon ; Coloseni , ; , ) nu ştim cu certitudine dacă se referă la aceeaşi persoană Sfântul Pavel defineşte identitatea sa şi rolul pe care l-a îndeplinit Epafrodit prin intermediul a cinci titluri, dintre care primele trei se referă la relaţia dintre Pavel şi Epafrodit, iar ultimele două, la relaţia dintre Epafrodit şi Filipeni In primul rând Epafrodit în relaţia cu Pavel este numit „fratele nostru"- creştin -„împreună lucrător şi luptător" (και συνεργόν και συστρατιώτην μου) Titlul de „împreună lucrător" - συνεργός - este rezervat de Pavel celor care din diferite motive au colaborat la lucrarea sa de propovăduire a Evangheliei şi la lucrarea pastorală în comunităţile creştine de el întemeiate În versetul spune în mod explicit că Epafrodit s-a implicat „pentru lucrarea lui Hristos" (δια το έργον Χρίστου) încât a riscat să moară, punându-şi viaţa în primejdie Colaborarea lui Epafrodit este specificată de titlul - συστρατιώτης - „tovarăş de luptă, împreună luptător" Sfântul Pavel completează elogiul lui Epafrodit prezentându-l în rolul său de mijlocitor între el şi comunitate: „trimisul vostru şi slujitorul nevoilor mele" (cf v : υμών δέ άπόστολον και λειτουργόν της χρείας μου) Titlul de apostol - „trimis" - este atribuit de Sfântul Pavel persoanelor delegate de biserici pentru a îndeplini o misiune specifică cum era, spre pildă, organizarea colectelor pentru săraci Epafrodit a fost trimis de Filipeni pentru a-i aduce lui Pavel un ajutor material şi pentru a-l îngriji în temniţă In acest context Pavel motivează trimiterea lui Epafrodit prin faptul că acesta dorea să-i revadă şi mai ales pentru că fusese grav bolnav Vestea îmbolnăvirii lui Epafrodit ajunsese la Filipi şi aceasta îl frământa pe Epafrodit, ca şi pe Timotei, care era preocupat mai mult de interesele altora decât de starea sănătăţii sale Sfântul Pavel precizează că a riscat să moară Printr-o expresie specifică limbajului Psaltirii spune că „Dumnezeu a avut milă de el şi nu numai de el, ci şi de mine, ca să nu am întristare peste întristare" (v ) Elogierea lui Epafrodit se încheie cu invitaţia făcută Filipenilor de a-l primi cu bucurie, apreciind astfel de persoane ca el, care asemenea lui, se implică în favoarea lucrării lui Hristos, chiar cu riscul de a muri, asemenea lui Hristos, care s-a smerit pe Sine rămânând credincios lui Dumnezeu Tatăl „până la moarte" Aşadar, Sfântul Pavel le prezintă creştinilor din Filipi pe colaboratorii săi, Timotei şi Epafrodit, ca exemple concrete în care se reflectă modelul prin excelenţă, al lui Iisus Hristos, solidar cu condiţia umană şi credincios lui Dumnezeu în calitate de Fiu Exemplul lui Pavel Îndemnuri bazate pe auto-elogierea Apostolului „cucerit de către Hristos Iisus" (Filipeni , - , ) Cel de al treilea capitol ne introduce în cea de a doua parte a Epistolei către Filipeni, printr-o serie de îndemnuri, bazate încă o dată pe un exemplu: de data aceasta este vorba de exemplul personal al Sfântului Pavel, ca Apostol şi fondator al comunităţii creştine din Filipi Această nouă secţiune epistolară este de o profunzime şi densitate teologică aparte în cadrul epistolele pauline Dacă imnul hristologic din Filipeni , - s-a focalizat pe exemplul lui Hristos, ca model de renunţare la sine, secţiunea prezentă constituie un al doilea moment culminant al epistolei, de tip soteriologic, care pleacă de la exemplul Sfântului Pavel, şi ne prezintă pe omul credincios care şi-a întemeiat viaţa pe Hristos, Cel ci i-a dat o nouă identitate izvorâtă din cunoaşterea prin credinţă După ce a făcut elogiul lui Hristos în imnul din Filipeni , - , pe cel al lui Timotei şi Epafrodit, colaboratorii săi în slujirea apostolică (cf Filipeni , - ), revine acum şi se vede constrâns de contextul polemic să-şi facă propriul elogiu (Filipeni , - ) După acest elogiu cunoscut în retorica antică sub numele de periautologia (peri-auto-loghia, „a vorbi despre sine"), în încheierea epistolei, Sfântul Pavel nu va uita să-i elogieze pe Filipenii înşişi, pentru generozitatea economică pe care i-au arătat-o (cf Filipeni , - ) Aşadar, specia retorică numită elogium, ca parte pozitivă a genului epidictic, sau demonstrativ, reprezintă un important element al acestei epistole care, la prima vedere, lasă impresia că este fragmentară şi dezarticulată De aceea este bine să precizăm că elogiile, formulate de Sfântul Pavel în Epistola către Filipeni, dar şi în celelalte epistole, nu sunt pur şi simplu estetice, sau au un scop în sine, ci sunt rezultatul legăturii care există între elogiu şi dorinţa de urmat a celui elogiat, dorinţă pe care o provoacă în cititori elogierea cuiva; iar aceasta reprezintă unul din principalele scopuri ale genului retoric epidictic sau demonstrativ, căruia îi aparţin atât elogiul cât şi dojana sau reproşul De exemplu, elogiul făcut lui Hristos, şi exprimat prin imnul din Filipeni , - , nu constituie, din perspectiva paulină, un fel de sistem hristologic abreviat, ci are drept scop să prezinte destinatarilor şi cititorilor epistolei principalul model de smerenie şi renunţare la sine pe care ei să-l urmeze Strânsa legătură între auto-elogiu şi exemplul de urmat, cunoscut şi ca mimesis, se poate recunoaşte şi în secţiunea argumentativă din Filipeni , - , : după partea propriu-zis autobiografică, Sfântul Pavel invită, în diferite feluri, destinatarii să-i urmeze exemplul: „faceţi-vă următorii mei " (Filipeni , ); „rămâneţi statornici întru Domnul, prea iubiţilor!" (Filipeni , ) In baza secvenţei argumentative, „autobiografie - exemplu de urmat", poate fi evidenţiată următoarea compoziţie retorico-literară a secţiunii: a Exordiu apostrofator ( , - ) b Auto-elogiul lui Pavel cu valoare exemplară ( , - ) c îndemnuri de a urma exemplul lui Pavel şi relativele motivaţii ( , - ) d Peroraţie concluzivă ( , ) Tonul epistolei se schimbă în mod brusc şi neaşteptat După un exordiu plin de invective, autorul introduce o tematică cu totul diferită: dreptăţii care derivă din Lege, Apostolul îi opune „dreptatea care vine de la Dumnezeu”, întemeiată pe credinţă, iar pentru a exemplifica aceasta, aduce ca exemplu propria convertire (vv - ), invitându-i astfel pe creştinii din Filipi să-i urmeze exemplul (vv - ) Această nouă secţiune este una polemică împotriva „duşmanilor crucii lui Hristos" (cf v ) Insă importanţa acestei secţiuni reiese pe de o parte, din expunerea în mod sintetic şi incisiv a tezei pe care Apostolul o apără în Epistola către Galateni şi o dezvoltă în cea către Romani, iar pe de alta, pentru mărturia personală despre trecerea sa de la iudaismul fariseic la credinţa în Hristos În primul verset Apostolul îi pregăteşte sufleteşte pe cititori despre învăţăturile pe care urmează să le expună, când le aminteşte că „vă scriu aceleaşi lucruri" (v ), ceea ce înseamnă că nu este prima dată când abordează acest subiect Apostolul îi invită pe Filipeni să se păzească de trei categorii de adversari, falşi propovăduitori ai Evangheliei „Păziţi-vă de câini! Păziţi-vă de lucrătorii cei răi! Păziţi-vă de mutilare (την κατατομήν, „castrare")!" (ν ) Prin „câini" Apostolul îi desemnează probabil pe păgâni, după obiceiul iudeilor de a-i considera, pentru că erau necuraţi asemenea acestui animal (cf Matei , ); Petru , ; Apocalipsă , ); iar prin „lucrătorii cei răi" (cf Matei , - ; Luca , ) se înţelege acei propovăduitori falşi ai Evangheliei (cf Corinteni , ), care îndeplineau o misiune fără să aibă un mandat oficial Cea de a treia categorie, „mutilaţii", (expresie sarcastică, ca joc de cuvinte dintre περιτομή, „circumcizie" şi κατατομή, „mutilare") exprimă dispreţul faţă de cei ataşaţi de circumcizia fizică, cărora Apostolul le opune adevărata tăiere împrejur în Duhul Sfânt prin credinţa în Hristos Din context reiese clar că este vorba de misionarii creştini iudaizanţi, care vroiau să impună obligativitatea circumciderii păgânilor, care credeau în Iisus Hristos Este bine să precizăm că Sfântul Pavel nu neagă valoarea circumciziei: ea rămâne pecetea legământului dintre Dumnezeu şi poporul făgăduinţelor şi binecuvântărilor, întrebarea pe care el şi- o pune este mai degrabă următoarea: poporul făgăduinţelor şi al binecuvântărilor este încă „Israelul după trup" (cf Romani , - )? În alt loc răspunsul Sfântului Pavel este fără echivoc: „căci în Hristos Iisus nici tăierea împrejur nu preţuieşte nimic, nici ne-tăierea împrejur, ci credinţa care este lucrătoare prin iubire" (Galateni , ) sau, cu alte cuvinte, „făptura cea nouă" (Galateni , ) Sfântul Pavel este conştient că Dumnezeu însuşi i-a cerut lui Avraam, asemenea fiecărui evreu de după el, să poarte în trup semnul de neşters al apartenenţei la poporul legământului cu Dumnezeu (cf Facere , - ): circumcizia este semnul sfânt al comuniunii dintre Dumnezeu şi fiii poporului Său, şi aşa rămâne! Sfântul Pavel nu trebuie interpretat ca un anti-iudeu sau ca unul care descalifică valoarea circumciziei practicate de fiii lui Israel Să nu uităm că el le vorbeşte evreilor ca un evreu de-al lor! Însă este vorba de o evaluare în cadrul diversităţii şi complementarităţii lor, în contextul echilibrului fragil dintre iconomia Vechiului şi Noului Legământ, şi ceea ce contează în Creştinism: fidelitatea faţă de Evanghelia lui Hristos Din această perspectivă se poate înţelege afirmaţia care urmează: „pentru că noi suntem tăierea împrejur, noi cei ce slujim în Duhul lui Dumnezeu (oi πνεύμσα θεοϋ λατρεύοντες), şi ne lăudăm în Hristos Iisus şi nu ne bizuim în trup" (v ; cf şi Ieremia , ; Iezechiel , ) Pe linia profeţilor Vechiului Testament, Sfântul Pavel îi consideră pe creştini ca fiind cei „tăiaţi împrejur la inimă", adică persoane care prin viaţa lor îi slujesc duhovniceşte şi în mod autentic lui Dumnezeu Auto-elogiul Sfântului Pavel cu valoare exemplară (Filipeni , - ) În acest context Sfântul Pavel istoriseşte experienţa sa personală Astfel evocă convertirea sa, trecerea de la religiozitatea iudaică la credinţa în Hristos, şi face acest lucru pentru a motiva şi explica depăşirea Iudaismului prin experienţa credinţei în Hristos Apostolul s-ar fi putut bizui pe cele trupeşti (foloseşte de două ori verbul πείθομαι, „a avea încredere"; şi o singură dată substantivul πεποίθησις), mai mult decât adversarii săi (vv - ) Modul în care Sfântul Pavel prezintă pedigriul credinciosului iudeu este emblematic Tabloul prerogativelor sale ca iudeu autentic (cf vv - ) se referă la patru calităţi, pe care acesta le are de la naştere: circumcizia (la opt zile), rasa (neamul lui Israel), tribul (lui Veniamin), demnitatea de Evreu; la care se adaugă apoi trei calităţi pe care el le-a dobândit în viaţa de credincios iudeu: κατά νόμον (Fariseu), κατά ζήλος (prigonitor al Bisericii) iar κατά δικαιοσύνην (fără de prihană înaintea Legii) Aceasta este imaginea trecutului precreştin al Apostolului, un trecut de om religios (homo religiosus), care coincide cu cea prezentată şi în Galateni , - Schimbarea vieţii sale este evocată prin expresii tari şi în termeni foarte denşi din punct de vedere teologic Nu aminteşte momentul chemării sale, nici măcar în termenii generici din Epistola către Galateni ( , - ş u ), şi cu atât mai puţin istorisirea dramatică relatată de trei ori de Luca în cartea Faptele Apostolilor ( , şi ) Esenţa schimbării vieţii Sfântului Pavel este redată în termeni exclusiv teologici, ca descoperire a unei realităţi noi şi copleşitoare („cele ce îmi erau mie câştig, acestea le-am socotit pentru Hristos pagubă", v ; „am fost cucerit de către Hristos Iisus", v ), care l-a determinat să renunţe la o „dreptate" a sa, „cea din Lege", pentru a obţine în schimb „dreptatea cea de la Dumnezeu, pe temeiul credinţei" (v ) Ca urmare a schimbării vieţii, Sfântul Pavel a considerat „pagubă" pe cele pe care le „câştigase", adică respectarea cu stricteţe a Torei, cu „dreptatea" pe care i-o oferea (cf vv , ); mai mult decât atât a ajuns să le considere „drept gunoaie" (cf v ) A renunţat la toate „ca să-L câştige pe Hristos şi să se afle întru El" (vv - ) Experienţa propriei credinţe, înţeleasă şi ca o cunoaştere a lui Hristos, reiese şi din modul în care Apostolul personalizează mărturisirea de credinţă a Bisericii, prin adăugarea pronumelui posesiv „meu" la formula sintetică din imnul hristologic (Filipeni , - ), „Iisus Hristos Domnul", pe care toţi credincioşii sunt chemaţi să o mărturisească Sfântul Pavel vorbeşte de „Hristos Iisus, Domnul meu" (Filipeni , ), ceea ce arată cum mărturisirea de credinţă a Bisericii a devenit pentru el una personală şi existenţială Forţa acestei personalizări a mărturisirii de credinţă este şi mai relevantă dacă ne gândim la faptul că Sfântul Pavel nu l-a întâlnit personal pe Iisus din Nazaret, în timpul activităţii Sale publice, atunci când săvârşea minuni sau istorisea parabole Înălţimea cunoaşterii personale a lui Hristos devine paradoxală când Sfântul Pavel o pune în legătură cu „câştigul" lui: „Dar cele ce îmi erau mie câştig (κέρδη), pe acestea le-am socotit pentru Hristos pagubă (ζημίαν)" (ν ); „ca să-L câştig pe Hristos" (v ) Această afirmaţie paradoxală constă mai ales în faptul că Sfântul Pavel a renunţat pe neaşteptate la tot ceea ce el a câştigat, în perioada cât a aparţinut fariseismului, pentru a miza totul, întreaga sa existenţă pe o Persoană, Care în ochii lumii era considerată „blestem" (cf Galateni , - ), „păcat" (cf Corinteni , ) şi „sărac" (cf Corinteni , ) datorită morţii Sale pe cruce Deja în prima secţiune autobiografică a epistolei (Filipeni , - ) afirmase destul de lapidar: „pentru mine a trăi este Hristos, şi a muri este câştig" (Filipeni , ) Nu există cunoaştere a lui Hristos fără un proces prin care omul să nu simtă că trăieşte şi că moare, fără să realizeze că există un câştig şi o pierdere; o astfel de cunoaştere are ceva inexplicabil, putem spune nebunesc, sau încă o dată paradoxal Folosirea limbajului comercial, exprimat prin termenii κέρδος-ζημία, /„câştig- pagubă" ne duce cu gândul la episodul evanghelic despre „tânărul cel bogat" care nu înţelesese unde s-ar fi aflat adevăratul câştig şi adevărata pierdere a acţiunilor sale: „du-te, vinde averea ta, dă-o săracilor , după aceea, vino şi urmează-Mi" (Matei , ) Ceea ce nu a reuşit să înţeleagă tânărul bogat s-a realizat în existenţa Sfântului Pavel Mântuitorul însuşi a stabilit această legătură între „câştig şi pierdere" atunci când afirmă: „căci ce-i foloseşte omului să câştige (κερδήσαι) lumea întreagă, dacă-şi pierde (ζημιωθήναι) sufletul?" (Marcu , ) Un text din Regulile Mari ale Sfântului Vasile cel Mare ilustrează foarte bine schimbarea care a avut loc în viaţa Sfântului Pavel, după întâlnirea sa cu Hristos pe drumul spre Damasc: «Renunţarea este, deci, după cum arată cele spuse, o dezlegare de cătuşele acestei vieţi materiale şi temporale, o eliberare de obligaţiile omeneşti, care ne face mai apţi să pornim pe drumul care duce la Dumnezeu; ea este punctul de punere în mişcare fără piedici pentru dobândirea şi folosirea de lucruri mai preţioase „decât aurul şi multe pietre scumpe" (Psalmul , ); este, spus într-un cuvânt, o mutare a inimii omeneşti la petrecerea cerească, încât se poate spune: „că sălaşul nostru este în ceruri" (Filipeni , ); dar ceea ce este mai important, ea este începutul asemănării noastre cu Hristos, Care, bogat fiind, S-a făcut sărac pentru noi ( Corinteni , ) „Dacă nu vom dobândi această asemănare, va fi cu neputinţă să ajungem la modul de viaţă pe care îl are Evanghelia lui Hristos» (Sfântul Vasile, Regulile Mari, , ) Aşadar, în acest „câştig" paradoxal se află „înălţimea cunoaşterii lui Hristos Iisus": a crede în El înseamnă să consideri toate celelalte ca pe nişte „gunoaie" (σκύβαλα: ν , hapaxlegomenon neotestamentar) Intre aceste „gunoaie" Sfântul Pavel consideră şi propriul trecut fariseic, şi este bine să precizăm că nu consideră în mod negativ Legea, nici propria adeziune din trecutul său la curentul fariseilor, ci pur şi simplu pentru el, criteriul unic la care se raportează de acum viaţa sa, este Iisus Hristos Chiar dacă Epistola către Filipeni nu poate fi considerată o epistolă „doctrinară", la fel ca Romani şi Galateni, în centrul autobiografiei din Filipeni , - , se află un text al cărui conţinut reflectă evanghelia paulină: „ Şi să mă aflu întru El, nu având dreptatea mea cea din lege (έμην δικαιοσύνην την έκ νόμου), dar aceea care este prin credinţa lui Hristos (διά πίστεως Χρίστου), dreptatea cea de la Dumnezeu (την έκ θεοu δικαιοσύνην), pe temeiul credinţei" (ν ) Pentru Sfântul Pavel cunoaşterea lui Hristos se întemeiază pe credinţa în Cel „m-a iubit şi s-a dat pe sine însuşi pentru mine" (cf Galateni , ), iar mântuirea, sau îndreptarea omului înaintea lui Dumnezeu, numai implică obligativitatea tăierii împrejur şi a respectării Legii sau Torei, „pentru că omul nu se îndreptează din faptele legii, ci numai prin credinţa în Hristos Iisus" (cf Galateni , ) „Hristos ne-a răscumpărat din blestemul legii" (Galateni , ) iar prin credinţă am primit „făgăduinţa Duhului" (Galateni , ) Prin credinţa în Iisus Hristos am devenit „fii ai lui Dumnezeu" (cf Galateni , ), „descendenţă a lui Avraam, moştenitori potrivit făgăduinţei" (Galateni , ) Cunoaşterea personală a lui Hristos este strâns legată de moartea şi învierea Sa, motiv pentru care fără participarea prin credinţă la aceste evenimente nu se poate dobândi adevărata cunoaştere a lui „Iisus Hristos Domnul" Pe temeiul credinţei în El are loc întreg procesul de „îndreptare" sau mântuire al fiecărui om, proces care derivă din personalizarea kerygmei creştine şi nu din „faptele legii" Aceasta însă nu înseamnă negarea importanţei faptelor bune în vederea dobândirii mântuirii veşnice Cunoaşterea lui Hristos implică conştiinţa de a fi „cunoscuţi" şi „iubiţi de El" (cf Galateni , ; Corinteni , ) Acest proces de cunoaştere este exprimat de Sfântul Pavel prin referiri continue la „harul lui Dumnezeu" Deoarece numai harul lui Dumnezeu, ca expresie a iubirii lui Dumnezeu faţă de om, îi permite Sfântului Pavel şi fiecărui creştin să-L considere pe Hristos „câştig" iar restul „pagubă" Cunoaşterea lui Hristos şi credinţa în Hristos este nesfârşită şi inepuizabilă, ea implică o creştere continuă, de aceea dorinţa arzătoare a Sfântului Pavel este aceea de a-L cunoaşte pe Hristos şi puterea învierii lui, adică energia dumnezeiască a Domnului înviat care lucrează cu putere în cel ce crede La cunoaşterea lui Hristos ajunge cel ce face experienţa „puterii învierii" (την δύναμιν της αναστάσεως αύτου): este experienţa harului Duhului Sfânt, a puterii lui Dumnezeu care produce în om ceea ce omul cu propriile puteri nu poate produce, care schimbă ceea ce el nu poate schimba, care dă viaţă a ceea ce în om este mort Dacă în fiecare dintre cei ce cred în El, lucrează puterea învierii, atunci trebuie să exclamăm cu Apostolul: „Dumnezeu, care l-a înviat pe Domnul, ne va învia şi pe noi prin puterea Lui" ( Corinteni , )! Însă cunoaşterea lui Hristos înseamnă a te răstigni împreună cu El, aşa cum reiese clar din structura vv - ; speranţa în înviere este strâns legată de necesitatea pătimirii pentru Hristos: A „Ca să-L cunosc pe El B şi puterea învierii Lui C şi să fiu primit părtaş la patimile Lui, C şi asemenea să fiu cu El, în moartea Lui, B că doar-doar, să pot ajunge la învierea cea din morţi" (vv - ) Compoziţia hiastică a celor două versete ne permite să clarificăm sensul acestei formulări pauline După reluarea tematică a cunoaşterii lui Hristos (A), Sfântul Pavel ne explică în ce constă: în Β şi B cunoaşterea se identifică cu experierea puterii învierea lui Hristos; în C şi C ea este raportată la participarea la suferinţele şi moartea lui Hristos Din compoziţia hiastică a formulării pauline, care în general, în inima sa, conţine afirmaţiile centrale, se înţelege că pentru a putea participa la învierea lui Hristos (B şi B ) trebuie mai întâi să fii părtaş suferinţelor şi morţii Sale (C şi C ) In centrul hiasmului se află relaţia Sfântului Pavel cu moartea lui Hristos; şi de aceasta depinde posibilitatea de a participa la învierea Sa Din acest motiv există o relaţie profundă şi interdependentă între participarea la moartea lui Hristos şi cea la învierea Sa Sfântul Pavel totdeauna a interpretat propriile suferinţe în lumina pătimirilor şi morţii lui Iisus: se laudă că poartă în trup moartea lui Iisus (cf Corinteni , ; , ), ajungând să afirme că el poartă pe trup semnele pătimirii lui Iisus (Galateni , ) El vede în toate aceste experienţe trăite, crucea lui Hristos, care dă sens suferinţelor şi durerilor trăite în trup în lumea aceasta In părţile limitrofe ale hiasmului (B şi B ), Sfântul Pavel trece la cel de al doilea element central al kerygmei creştine: cunoaşterea lui Hristos este orientată spre puterea învierii lui, pentru ca astfel şi el să poate deveni părtaş învierii morţilor Astfel, de la învierea (άναστάσις) lui Hristos (v ) se trece la învierea credincioşilor (έξανάστασις ν ): se poate observa, în această legătură dintre învierea lui Hristos şi cea a credinciosului, o progresie semnificativă Dacă cunoaşterea puterii învierii lui Hristos, se referă la viaţa prezentă, cea a învierii creştinilor se referă la viaţa viitoare În acest sens este important să subliniem faptul că pentru Sfântul Pavel învierea nu reprezintă o moştenire universală, valabilă pentru toţi oamenii, ci numai speranţa celor ce cred în Hristos şi reuşesc să-şi păstreze credința, să rămână statornici, mai ales în condiţii de persecuţii Expresia „că doar-doar voi ajunge" (εί πως καταντήσω) exprimă nădejdea participării personale la învierea lui Hristos, fără, însă, a socoti aceasta un lucru deja dobândit Sfântul Pavel este conştient că n-a ajuns la desăvârşire, că experienţa mântuirii în Hristos nu este deplină Există un „nu încă" pe care el îl trăieşte, ştie că n-a atins ţelul, motiv pentru care aleargă spre răsplata finală Este încă pe cale, caută să cucerească premiul, tocmai pentru că mai întâi el a fost cucerit de Hristos (v ) Apostolul nu se consideră încă desăvârşit în raport cu „răsplata dumnezeieştii chemări de sus, întru Hristos Iisus" (v ) „Trebuie să socoteşti că timpul trecut în nevoinţă nu te asigură că ai adunat un capital de desăvârşire în care te poţi încredere, ci trebuie să socoteşti fiecare clipă ca un început, ca şi când n- ai făcut nimic Altfel te moleşeşti, în fiecare clipă trebuie să împrospătezi gândul că te arăţi în faţa lui Dumnezeu Acesta este «începutul continuu»" (Cf Părintele D Stăniloae, nota la Sfântul Atanasie cel Mare, Viaţa Cuviosului Părintelui nostru Antonie, Bucureşti, , p ) Sfântul Pavel a trăit în viaţa lui tensiunea existenţială între prezentul istoric al lui „deja" şi viitorul eshatologic al lui „nu încă" În alt loc afirmă: „căci întru nădejde ne-am mântuit; dar nădejdea care se vede nu mai e nădejde Cum ar nădăjdui cineva ceea ce vede? Iar de nădăjduim ceea ce nu vedem, aşteptăm cu stăruinţă" (Romani , - ) „Căci azi umblăm prin credinţă nu prin vedere faţă către faţă" ( Corinteni , ) Această mărturisire plină de smerenie este însoţită de o declaraţie de intenţii foarte lucidă: „dar una fac: uitând cele ce sunt în urma mea, şi tinzând (επεκτεινόμενος) spre cele dinainte, alerg la ţintă, la răsplată" (Filipeni , - ) Verbul επεκτείνω, „a tinde, a năzui cu toate puterile" este un hapax legome-non biblic Această idee a format tema doctrinei despre «epectaze» a Sfântului Grigorie de Nyssa, potrivit căreia sufletul, fiind atras de Dumnezeu este într-o continuă mişcare ascendentă către treptele superioare ale plenitudinii harului El presupune o continuă eliberare de patimi, o creştere spirituală spre vârsta lui Hristos (Efeseni , ) Simbolul epectazei este Moise care urcă pe muntele lui Dumnezeu (Horeb-Sinai) Epectaza înseamnă progres în virtute şi urcuş continuu „Sfântul Grigorie de Nyssa a arătat că cel ce se opreşte o clipă din urcuş nu rămâne pe loc, ci cade Ca să stai pe linia unde eşti, trebuie să te sileşti să urci necontenit Statornicia se menţine prin mişcare în sus (status mobilis) Oprirea din urcuş este moleşeală Şi moleşeala stinge focul din suflet Când cineva opreşte pentru un moment alimentarea focului iubirii, l-a slăbit, a slăbit căldura sufletului" (Cf Părintele D Stăniloae, nota la Sfântul Atanasie cel Mare, Viaţa Cuviosului , p ) Înainte de a trece la îndemnurile adresate direct destinatarilor de a-l urma, Sfântul Pavel vorbeşte din nou despre desăvârşirea creştină, ţelul fiecărui creştin Ea coincide aşa cum am văzut, ca cel credincios să ajungă la cunoaşterea puterii învierii, după cum ne aminteşte într-o sentinţă lapidară şi Sfântul Maxim Mărturisitorul: „Cel ce cunoaşte taina învierii, cunoaşte scopul pentru care Dumnezeu întru început a creat fiecare lucru" (Capete teologice I, ) Sfântul Pavel îi îndeamnă: „aşadar, câţi suntem desăvârşiţi aceasta să gândim şi, dacă întru ceva gândiţi într-altfel, Dumnezeu vă va lumina şi într-aceea" Şi încheie: „Dar din punctul de unde am ajuns, să mergem înainte cu acelaşi pas" (Filipeni , - ) Este mare libertatea pe care Apostolul o acordă creştinilor şi încrederea pe care o are în ei, deoarece el crede că lucrarea Duhului Sfânt îi învaţă şi iluminează (cf Ioan , şi ) Orice credincios care a dobândit discernământul duhovnicesc poate să judece situaţiile şi evenimentele în mijlocul cărora trăieşte, deoarece harul lui Dumnezeu lucrează Cine trăieşte o viaţă creştină conştientă şi profundă, poate să experieze că sensul credinţei (sensus fidei) inspirat de lucrarea Duhului, care îl călăuzeşte să gândească cele ale lui Dumnezeu şi să meargă pe urmele Lui Îndemnuri de a urma exemplul Sfântului Pavel şi relativele motivaţii (Filipeni , - , ) După ce Apostolul a reamintit propria experienţă, acum îi îndeamnă pe creştinii din Filipi să urmeze exemplul său: „Fraţilor, faceţi-vă următorii mei (συμμιμηταί μου νίνεσθε) şi uitaţi-vă la aceia care umblă (περιπατουντας) astfel precum ne aveţi pildă pe noi (έχετε τύπον ημάς)" (Filipeni , ) Urmarea sau imitarea modelelor era esenţa educaţiei greco-romane, dar şi a celei Iudaice, în particular, maestrul constituia un exemplu viu pentru discipoli, care erau invitaţi să se apropie de idealul întruchipat de el şi pe care să-l aplice în comportamentul lor Apelul adresat de Apostol Filipenilor în , (precum şi în Corinteni , ; , ) ar putea părea dovada unei superiorităţi arogante, dat fiind faptul că este un caz unic în toată gândirea antică Însă un astfel de îndemn este de înţeles şi acceptat numai dacă ţinem seama de cunoştinţa pe care Apostolul o are după ce a primit o nouă identitate, în urma cunoaşterii lui Hristos De aceea Apostolul le cere Filipenilor să urmeze „typos-ul", adică „modelul, exemplul" oferit de Hristos, deoarece El este Adevăratul Model pe care l-a urmat Apostolul nu le cere să-l „mimeze" ci să trăiască într-un mod creativ, potrivit darurilor fiecăruia, experienţa de credinţă în Hristos Mimesis-ul Apostolului este totdeauna mimesis-ul lui Hristos: „fiţi următori ai mei precum şi eu sunt al lui Hristos" ( Corinteni , : μιμητού μου νίνεσθε καθώς κάνω Χρίστου) În timp ce ei trebuie să urmeze modelul oferit de Hristos şi Apostol, trebuie să se păzească de mulţi alţii pe care Sfântul Pavel îi numeşte „duşmani ai crucii lui Hristos" (v ) Sunt „mulţi" duşmanii crucii lui Hristos, după cum constată cu lacrimi în ochi Apostolul, deoarece ştie că cei mai mari duşmani ai Creştinismului sunt cei care golesc de însemnătate crucea şi o batjocoresc Pot fi chiar oameni care se consideră religioşi, dar care şi-au plăsmuit un Dumnezeu după măsura şi puterea lor de înţelegere, şi de aceea propovăduirea crucii şi a morţii ca jertfă a Mântuitorului este pentru ei o nebunie, Iisus Hristos nu s-a ferit de cruce, cum fac sectele de astăzi Prin asumarea Crucii El a vrut să arate „că merge până la primirea ei din iubire de oameni Dacă s- ar fi ferit de ea, ar fi arătat că se iubeşte mai mult pe Sine, decât pe oameni Ar fi justificat şi egoismul nostru Nu l-ar fi socotit păcat De ce ar mai fi venit, în acest caz, în lume? Un Hristos fără Cruce nu ne aduce nimic deosebit" (cf Pr Prof D Stăniloae, Chipul Evanghelic al lui Iisus Hristos, Sibiu, , pp - ) Aceşti duşmani ai Crucii lui Hristos nu fac decât să trăiască o viaţă de huzur, iar scopul existenţei lor este îmbuibarea şi traiul fără griji Aspiraţiile lor sunt pământeşti, în sensul că nu fac deosebire între cele ce se văd, şi de moment, şi cele nevăzute şi veşnice (cf Corinteni , ) Există un echilibru delicat, dar fundamental pentru un creştin, între viaţa dinainte şi după moarte, între cele pământeşti şi cele cereşti, între prezentul istoric şi viitorul eshatologic, între timp şi veşnicie Conştienţi că „timpul s-a scurtat" (cf Corinteni , ) şi că lumea aceasta trece (cf Corinteni , ), creştinul trebuie să trăiască paradoxul existenţei creştine: „a fi în lume, fără a fi din lume" (cf Ioan , - ) În acest sens, Sfântul Pavel afirmă: „cetăţenia (τό πολίτευμα) noastră este în ceruri" (v ) Termenul τό πολίτευμα este un hapax legomenon noutestamentar şi denotă rezultatul sau dinamica acţiunii exprimate de verbul πολιτεύομαι folosit în , , şi anume „activitatea politică" Cinci sunt sensurile termenului propuse pentru textul din , : „cetăţenie", „cetate", „patrie", „stat", „constituţie" Ultima accepţie este şi cea mai folosită în perioada elenistică, astfel încât să indice în contextul nostru modelul şi puterea care guvernează viaţa pământească a credincioşilor; o astfel de realitate se află în ceruri şi, este strâns legată de activitatea lui Hristos înviat In calitate de cetăţean al cerului, creştinul trăieşte pe pământ condiţia şi starea omului călător (status viatoris sau homo viator), iar „constituţia" care guvernează stilul său de viată este în ceruri, şi de aceea, aici pe pământ el se simte străin şi pelerin (cf Petru , ; , ; , ) Viaţa creştină, existenţa în această lume, este pelerinaj, παροικία (cf Petru , : „rezidenţă în ţară străină" „locuire vremelnică ca străin"); existenţa bisericii, în consecinţă, este cea a unui popor al lui Dumnezeu care locuieşte vremelnic în ţară străină, departe de propria casă Aşadar, Biserica este pelerină pe pământ, cetăţenia sa este numai în cer, unde creştinii „nu mai sunt străini şi locuitori vremelnici (ξένοι και πάροικοι), ci împreună cetăţeni ai sfinţilor şi casnici ai lui Dumnezeu (συμπολΐταί τών αγίων και οικείοι τοu θεού: cf Efeseni , )"; cu alte cuvinte ei nu pot avea o altă patrie în afară de împărăţia lui Dumnezeu! Nu este vorba de invitaţie la evadarea din istorie, la neangajare şi dezinteres faţă de problemele vieţii oamenilor sau ale „cetăţii"- polis Creştinul trăieşte în mijlocul oamenilor, solidar cu ei, însă fără să se conformeze ideologiei dominante şi fără să se supună idolilor acestei lumi El trebuie să ştie că timpul istoric, timpul paroikiei sale, este un exod, o ieşire din această lume la Tatăl (cf Ioan , ), şi că aici pe pământ nu are cetate stabilă, ci este permanent în căutarea celei viitoare (cf Evrei , ) Cea mai bună ilustrare a acestei realităţi este pasajul din Epistola către Diognet, în care apare verbul πολιτεύομαι, mărturie elocventă a conştiinţei de sine pe care o aveau primii creştini: „Creştinii locuiesc în ţările în care s-au născut, dar ca străinii (πάροικοι); iau parte la toate ca cetăţeni, dar pe toate le rabdă ca străini; orice ţară străină le e patrie, şi orice patrie le e ţară străină Locuiesc pe pământ, dar sunt cetăţeni ai cerului (πολιτεύονται)" (Epistola către Diognet, V, ) Tensiunea către patria cerească se concretizează în aşteptarea cu stăruinţă a Parusiei, când va veni ca Mântuitor, Domnul Iisus Hristos, „Care va schimba la înfăţişare trupul smereniei noastre, întru asemănarea trupului măririi sale, lucrând cu puterea ce are să supună sieşi toate" (cf v : ος μετασχηματίσει τό σώμα της ταπεινώσεως ημών σύμμορφον τω σώματι της δόξης αύτοΰ κατά τήν ένέρνειαν τοΰ δύνασθαι αυτόν και ύποτάξαι αύτω τά πάντα) Aceasta este nădejdea creştină, că Iisus Hristos va transfigura trupul omenesc, marcat de timp, de boală, de moarte Această transfigurare nu este un fapt natural, cum era pentru greci despărţirea sufletului de trup, ci un dar al lui Dumnezeu (cf Filipeni , ; Corinteni , ; Corinteni , - şi - ) „Schimbarea aceasta se va face potrivit harului dumnezeiesc prin lucrarea Cuvântului lui Dumnezeu va ridica din nou aceste corpuri din pământ, le va reface, le va restaura, după cum puterea aflată în grăuntele de grâu, după nimicirea şi moartea lui, restaurează şi restabileşte grăuntele în corpul paiului şi al spicului" (cf Origen, Despre Principii II, , p ) „în acest fel de trup se va îmbrăca fiecare om iubitor de Hristos la înviere, dar păstrând notele lui personale şi tot ceea ce s-a imprimat în el prin faptele şi gândurile lui cele bune din timpul vieţii pământeşti Aceasta este slava pe care o vede Sfântul Apostol Pavel când spune: „Aşteptăm ca Mântuitor pe Iisus Hristos, care va preface chipul trupului nostru, după chipul trupului slavei Lui" (Filipeni , ) Ε aceeaşi slavă în care s-a îmbrăcat trupul înviat al Domnului Despre caracterul duhovnicesc şi, de aceea, plin de slavă sau de lumină al trupului înviat al lui Hristos vorbeşte Sfântul Pavel şi când declară că învierea va face şi trupurile noastre trupuri duhovniceşti, nestricăcioase şi pline de slavă" (Cf Pr D Stăniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, Craiova, , pp - ) În paralel cu versetul de tranziţie din Filipeni , , în , se află peroraţia concluzivă a secţiunii prin apelul adresat creştinilor din Filipi, pe un ton foarte afectuos, de a rămâne statornici şi credincioşi lui Hristos, aşa cum abia a fost arătat prin exemplul Apostolului Acumularea celor cinci epitete afective („iubiţi şi mult doriţi", „bucuria şi cununa", „prea iubiţi"), la care se adaugă apelativul iniţial „fraţii mei" este unică în epistolarul paulin, şi are ca scop să provoace în ascultători un pathos pozitiv, pentru ca ei să fie receptivi la îndemnurile Apostolului Pe de altă parte trebuie remarcat că Sfântul Pavel revine la tema bucuriei, care se regăseşte în toată epistola, şi este introdusă din nou în , , astfel încât ea constituie substratul întregii secţiuni şi a vieţii creştine propusă creştinilor din Filipi Exortaţii legate de respectarea valorilor umane şi creştine (Filipeni , - ) În primul rând Sfântul Apostol se adresează unor persoane care au un rol foarte important în cadrul comunităţii, Evodia şi Sintihi (Εύοδία Συντύχη; „Calea Bună" şi „însoţitoarea Norocului"), două femeii, după cum reiese din pronumele feminine (cf v ), care au „luptat pentru Evanghelie" (έν τω εύαγγελίω συνήθλησάν μοι) împreună cu Sfântul Pavel Despre ele nu ştim nimic altceva, decât că Apostolul este preocupat de neînţelegerile lor personale, care ar putea compromite cauza Evangheliei şi viaţa comunitară, şi de aceea le recomandă „să aibă aceleaşi gânduri întru Domnul" (cf v : το αυτό φρονεΐν έν κυρίω) Prin aceste cuvinte Apostolul le aminteşte şi le îndeamnă „să aibă aceeaşi gândire şi simţire" (cf , ) ca a lui Hristos, fundamentul oricărei activităţi creştine Apostolul se vede nevoit să intervină şi să le atragă atenţia în mod public, că neînţelegerile dintre ele pun în pericol unitatea şi comuniunea din Biserică, precum şi împlinirea „poruncii celei noi" (cf Ioan , ; , ) dată de Mântuitorul ucenicilor Săi Faţă de această îndatorire sfântă de a păstra comuniunea şi unitatea în Biserică este bine să ne reamintim că aşa-zisele „sumare narative" din cartea Faptele Apostolilor ( , - ; , - ; , - ) nu prezintă un cadru idilic, o comunitate idealizată, ci descriu harul începuturilor vieţii comunitare, şi la acest model al comunităţii apostolice trebuie să ne raportăm permanent Pe de altă parte, este firesc ca în Biserică să existe şi tensiuni; important este ca ele să nu degenereze în conflicte şi rupturi iremediabile, ci să se apeleze la împăcarea şi iertarea reciprocă, după exigenţele Evangheliei Sfântul Pavel ne oferă aici un exemplu clar al stilului corectării frăţeşti care trebuie să domnească într-o comunitate creştină (cf Matei , - ) El îi invită pe cei ce se află în conflict să se împace şi, numai în al doilea rând, se adresează unui membru cu autoritate în comunitate ca să instaureze pacea între cele două femei Până acum comentatorii n-au reuşit să-l identifice pe „credinciosul tovarăş" (γνήσιε σύζυγε) al Sfântului Pavel (cf , ), căruia îi cere să le ajute să se împace La aparentul anonimat se adaugă faptul că este dificil de tradus adjectivul grec γνήσιος, care propriu-zis înseamnă „adevărat, legitim, genuin, sincer, credincios", chiar dacă prin extensie, când se vorbeşte despre o persoană familiară, ar putea asuma sensul de „drag", „grijuliu" Însă în contextul nostru este foarte greu de determinat sensul substantivului σύζυγος Din punct de vedere etimologic redă idea unui jug pe care-l împărtăşeşti cu altul, (σύζυγος, „înjugat împreună cu", care în latină a devenit con-iux, de unde „conjugal" Nu este de mirare că unii scriitori şi Părinţi ai Bisericii au văzut în această persoană o presupusă soţie a Apostolului Pavel, pe care au încercat să o identifice între colaboratoarele din Biserica de la Filipi Potrivit lui Clement din Alexandria, Stromates, III, - , preluat şi de Eusebiu de Cezareea, Istoria Bisericească, III, , , Sfântul Pavel a fost căsătorit, deoarece în Epistola către Filipeni ar ruga-o pe „credincioasa soţie" să le ajute să se înţeleagă între ele pe cele două femei, Evodia şi Sintihia, care au colaborat cu Apostolul la întemeierea comunităţii creştine locale Se înţelege această interpretare a textului din Filipeni din partea scriitorului alexandrin în contextul polemicilor sale cu gnosticii care condamnau căsătoria Chiar şi Origen, Comentariu la Romani, , , adeptul ascetismului celui mai sever, reia această ipoteză a căsătoriei Sfântului Pavel în baza textului din Filipeni Mai târziu, de comun acord cu soţia, Sfântul Pavel s-ar fi despărţit de ea pentru a se dedica slujirii în exclusivitate a lui Hristos E Renan o identifică pe soţia lui Pavel cu Lidia, comercianta de purpură originară din Tiatira, şi convertită de Sfântul Pavel la Filipi (cf Faptele Apostolilor , - , ) Termenul grecesc σύζυγος („syzygos" = „tovarăş de jug") este redat de traducători ca substantiv comun şi nu propriu Unii îl redau ca atare („soţ, însoţitor, tovarăş asociat, împreună-lucrător"), în timp ce alţii îl tratează ca pe un nume propriu (a se vedea şi traducerea Bibliei de către Bartolomeu Anania: „adevăratule Sizig") Ca nume propriu însă nu este până acum atestat M -F Baslez se întreabă cum ar fi putut oare Pavel să scrie „credincios" (gnesios = „autentic, siner, adevărat") la masculin şi propune să ţinem seama de faptul că „învăţaţii farisei mergeau câte doi, «perechi» (zygoth), ne putem gândi la un joc de cuvinte elevat şi perfect bilingv, între su-zugos, şi zugoth, cu sensul de „dragul meu egal" (Sfântul Pavel, p ) Dar dacă avea în minte o femeie ar fi scris gnesia Problema rămâne deschisă, însă nu este exclus ca Sfântul Pavel să i se adreseze cu acest apelativ chiar lui Epafrodit, cel care a dus epistola la Filipi (cf , ), şi căruia în acelaşi text epistolar îi cere în mod personal şi public să se implice în numele său în rezolvarea conflictului dintre cele două femei Cu siguranţă ne aflăm în faţa unui membru influent al comunităţii creştine din Filipi, deoarece lui îi cere Apostolul să le „ajute" pe cele două femei (cf verbul συλλαμβάνω cu dativul persoanei înseamnă „a se interesa, îngriji de cineva") Versetele - conţin cinci propoziţii diferite, luminoase şi încurajatoare, care formează un crescendo tematic legat Prima este de fapt un îndemn: „Bucuraţi-vă pururi întru Domnul Din nou voi spune: Bucuraţi-vă" (v ) care reia tema caracteristică acestei epistole, cum nu există în alta (cf Filipeni , ; , - şi ; , ) Şi este cu atât mai importantă această temă dacă ţinem seama că Sfântul Pavel se afla în temniţă Aici ne frapează insistenţa cu care Apostolul reafirmă invitaţia la bucurie prin repetarea verbului χαίρετε, „bucuraţi-vă" Bucuria şi blândeţea, întemeiate şi motivate de aşteptarea Domnului care este aproape, trebuie să fie semnele distinctive ale creştinului Bucuria creştină pentru Sfântul Pavel este în primul rând un dar al Domnului înviat, a cărei naştere are loc odată ce omul se uneşte cu Hristos prin botez, şi trăieşte „în Hristos" Ca dar al Domnului înviat, darul mesianic prin excelenţă, este bucuria pe care nicio încercare nu o poate distruge (cf Romani , ; Corinteni , ; , - ) Bucuria este dar de sus, nu este bucuria lumii acesteia (cf Ioan , ), asemenea păcii numai Dumnezeu o poate oferi Bucuria este rod al Duhului Sfânt (cf Galateni , ) şi mângâiere a Duhului, după cum mărturiseşte cartea Faptele Apostolilor: „Biserica, în toată Iudeea şi Galileea şi Samaria, avea pace, zidindu-se şi umblând în frica Domnului, şi sporea prin mângâierea Duhului Sfânt Şi ucenicii se umpleau de bucurie şi de Duh Sfânt" (Faptele Apostolilor , ; , ) Bucuria trebuie să fie permanentă, de aceea foloseşte adverbul πάντοτε, „totdeauna, pururea, neîncetat" (cf Filipeni , - ; , ; Corinteni , ; Tesaloniceni , ) Bucuria, ca şi pacea, trebuie căutată cu toate puterile (cf Romani , ; Timotei , ), ceea ce înseamnă că trebuie rezistat împotriva ispitei tristeţii, care dacă nu este combătută, ajunge să pună stăpânire pe vieţile noastre Spiritualitatea ortodoxă consideră tristeţea printre cele opt păcate capitale (loghismoi), împotriva căreia creştinul trebuie să lupte cu toate puterile şi neîncetat „Tristeţea este ca un vierme pentru inimă", zice Evagrie; „cine se lasă biruit de tristeţe nu cunoaşte bucuria duhovnicească" (Cele opt duhuri ale răutăţii, ) Bucuria este strâns legată de alte roade ale Duhului ca blândeţea, bunăvoinţa, bunătatea, răbdarea (cf Galateni , ); astfel de atitudini exterioare sunt semnul bucuriei profunde motivată şi de aşteptarea Parusiei Domnului De aceea bucuria are şi o dimensiune eshatologică (cf v ; cf şi Ioan , - ) Apostolul continuă cu îndemnul „Nu vă împovăraţi cu nicio grijă (μηδέν μεριμνάτε) Ci întru toate, prin închinare şi prin rugă cu mulţumire (τη προσευχή και τη δεήσει μετά ευχαριστίας), cererile voastre să fie arătate lui Dumnezeu" (v ) Amerimnia, adică lipsa de griji sau preocupări este virtutea creştină prin excelenţă, deoarece dă mărturie despre temeinicia credinţei celui care trăieşte în aşteptarea eshatologică În I Corinteni , - Apostolul îşi exprimă dorinţa de a-i vedea pe creştini „fără grijă" (αμέριμνους είναι); cine este împovărat de grijile vieţii, de fapt, este împărţit (μεμέρισται) în inimă sa şi nu poate să se îngrijească de păstrarea minţii în inimă, de unitatea interioară cu sine şi cu Dumnezeu Aceasta este una din motivaţiile puternice a celor care aleg să trăiască viaţa monahală! În acest sens episodul întâlnirii Mântuitorului cu Marta şi Maria este emblematic (cf Luca , - ) Iar rugăciunea evocată în acest context, atât cea de cerere, cât şi cea de mulţumire, este mai puternică atunci când porneşte dintr-o inimă neîmpărţită, care nu se lasă împovărată de grijile vieţii (cf şi Matei , - ) În consecinţă, „pacea lui Dumnezeu" (ή ειρήνη τοϋ θεού), cea pe care Mântuitorul Hristos a adus-o oamenilor (cf Ioan , ; Romani , ; Coloseni , ; Efeseni , ) este o pace care „covârşeşte orice minte", depăşeşte orice putere de înţelegere, deoarece izvorul ei este Dumnezeu însuşi (cf Corinteni , ş u ; Efeseni , ) Ea va păzi minţile şi inimile credincioşilor de orice tulburare şi preocupare Apoi în v Apostolul prezintă o serie de indicaţii referitoare la valorile morale ale tradiţiei filosofice elenistice Lista celor şase adjective şi două substantive ne trimit cu gândul la învăţăturile filosofilor stoici, iar Sfântul Pavel nu numai că vrea să fie la curent cu filosofia lor, dar şi intenţionează să le amintească Filipenilor care sunt valorile lumii în care le-a fost dat să trăiască Destinatarii sunt astfel invitaţi să ţină seama de aceste valori care pot fi puncte de reper folositoare pentru deciziile personale pe care le vor lua Acest verset poate fi considerat ca un fel de magna charta „un manifest al umanismului creştin" Aşadar, Apostolul le recomandă să practice toate cele „câte sunt adevărate (όσα εστίν αληθή), câte sunt de cinste (όσα σεμνά) , câte sunt drepte (όσα δίκαια), câte sunt curate (όσα άννά), câte sunt de iubit (όσα προσφιλή), câte sunt cu nume bun (οσα εύφημα), orice faptă bună şi orice laudă (εϊ τις αρετή και εί τις έπαινος) la acestea să le fie gândul (v ) Aşadar, creştinii sunt îndemnaţi să arate oamenilor în mijlocul cărora trăiesc „un comportament frumos" (cf Petru , : τήν άναστροφήν υμών έντοϊς έθνεσιν έχοντες καλήν), după cum ne-a învăţat Mântuitorul să trăim în lume (cf Tit , - ), iar Apostolul a fost exemplul viu care a trăit aceste valori (cf v ) Sunt valori umane care pentru fiecare creştin reprezintă un ideal la care să raporteze, dar şi un program de viaţă, pe care să-l aplice în viaţă, după cum i-a învăţat Sfântul Pavel, atât prin cuvânt, cât şi prin exemplul personal Epilogul: Mulţumirile personale adresate Filipenilor (Filipeni , - ) Din punct de vedere lexical şi tematic, textul epilogului este strâns legat de mulţumirile iniţiale (cf Filipeni , - ) din prologul care precede corpus-ul epistolei Versetul care introduce partea concluzivă aminteşte de bucuria Apostolului pentru „sentimentele" (τό υπέρ έμοϋ φρονεΐν) pe care creştinii din Filipi le-au arătat faţă de el Sfântul Pavel le mărturiseşte apoi că a învăţat „să-şi fie suficient sieşi" (αυτάρκης είναι) în orice împrejurare (cf vv - ); şi-a câştigat traiul de zi cu zi muncind cu propriile mâini, motiv pentru care, ştie să trăiască şi în belşug şi în nevoie: „s-a deprins, („iniţiat", cf μεμύημαι) să facă faţă oricărei situaţii" (έν παντί και έν πασιν μεμύημαι) De aceea poate să afirme: „Toate pot să le fac întru Cel ce mă îmbracă cu putere" (v : πάντα ισχύω έν τω ένδυναμοuντί με) Autarkeia, de fapt, era un ideal specific filosofiei stoice, şi era considerată forma cea mai concretă de manifestare a libertăţii personale; consta în voinţa de a nu depinde de nimeni şi de nimic Spre deosebire de filosofia stoică raţiunea profundă care-l determină pe creştin să se simtă liber este Iisus Hristos Mărturisirea sa potrivit căreia Omnia possum in eo qui me confortat subliniază încă odată efortul său de a se asemăna cu Hristos Domnul, spre care Apostolul tinde şi pe care îi îndeamnă să-l urmeze creştinii Cuvintele sale nu sunt altceva decât expresia unei cunoaşteri întemeiată pe experienţa personală a tainei lui Hristos Dacă spune că „a fost învăţat/deprins, „iniţiat" (μεμύημαι) să-şi fie suficient sieşi, acest lucru nu se datorează faptului că a studiat din cărţi principiile filosofiei stoice, ci pentru că s-a lăsat educat de experienţa trăită în prima persoană şi pe propria piele „Ca întristaţi, dar pururi bucurându-ne; ca săraci, dar pe mulţi îmbogăţind; ca neavând nimic, deşi toate sunt în stăpânirea noastră" ( Corinteni , ) Verbul μυέομαι înseamnă „a fi iniţiat", iar sensul de bază se referă la „a închide ochii", a strânge gura", „a astupa urechile", „a iniţia într-un cult secret", şi de aceea ne aminteşte practica religioasă a cultelor de mistere, ai căror adepţi erau iniţiaţi prin rituri şi fromule specifice, fapt care-i deosebea de cei neiniţiaţi, care urmau numai practica religiei civice Prin folosirea acestui verb Sfântul Pavel subliniază şi modul său de a fi „autosuficient", ca o etapă la care se ajunge după ce ai urmat o determinată cale ascetică, în urma căreia ai dobândit un stil de viaţă, care nu este împărtăşit de toţi „Autosuficienţa" creştinului nu se întemeiază pe sine însuşi, sau pe propriile puteri, pentru că astfel autarkeia riscă să degenereze în individualism, în indiferenţă şi închidere faţă de alţii, în pura afirmare de sine, şi în cele din urmă, în izolare şi solitudine Pentru creştin este Hristos, Cel de care depinde, care-l asistă, la care se raportează, cu care se află într-o relaţie de comuniune, şi care-i dă putere Cel mai frumos comentariu la Filipeni , se află în Corinteni , - : „Şi mi-a zis: îţi este de ajuns harul Meu, căci puterea Mea se desăvârşeşte în slăbiciune Deci, foarte bucuros, mă voi lăuda mai ales întru slăbiciunile mele, ca să locuiască în mine puterea lui Hristos De aceea mă bucur în slăbiciuni, în defăimări, în nevoi, în prigoniri, în strâmtorări pentru Hristos, căci când sunt slab, atunci sunt tare" În versetele - Sfântul Pavel recunoaşte şi apreciază faptul că, Filipenii au împărtăşit cu el suferinţele prin care a trecut, şi că au arătat această comuniune nu numai prin sentimentele lor, ci şi prin ajutorul economic, prin daruri tangibile Un astfel de ajutor concret este „miros cu bună mireasmă, jertfă primită, bine-plăcută lui Dumnezeu (cf v ); ca şi în Filipeni , limbajul este liturgic şi cultic fiind aplicat la realităţi concrete ale vieţii Mai mult în acest context Apostolul apelează la un vocabular comercial, afirmând că între el şi Filipeni a avut loc un schimb de daruri (cf vv - ); el le-a dăruit celor din Filipi, „daruri duhovniceşti" (τά πνευματικά), adică propovăduirea Evangheliei şi exemplul său de urmat în Hristos Iisus; iar ei la rândul lor, i-au oferit daruri concrete, economice (τά σαρκικά: cf Corinteni , ) Sfântul Pavel recunoaşte că la începutul propovăduirii Evangheliei, când a părăsit Macedonia, numai ei i-au trimis de două ori cele necesare subzistenţei (v ); însă precizează imediat că ceea ce-i stă la suflet nu este atât darul material, cât mai ales folosul şi câştigul duhovnicesc pe care ei l-au avut în urma generozităţii lor (v ) Dacă în cadrul unei comunităţi oamenii se conduc după logica schimbului gratuit, al solidarităţii între membrii ei, atunci fiecare după darurile sale şi posibilităţile sale aduce lui Dumnezeu jertfă bine-plăcută Datorită acestei jertfe Filipenii înşişi vor primi ca recompensă „slava care este în Hristos Iisus" (v ), adică vor deveni părtaşi încă de pe acum şi în veşnicie la slava Mântuitorului Hristos Postscriptum (Filipeni , - ) Epistola se încheie cu salutările grupului cel mai apropiat de Apostol „fraţii care sunt împreună cu mine", ai întregii comunităţi, „toţi sfinţii" (din Efes?), în particular „cei din casa Cezarului" (împăratul roman): probabil creştinii care trăiau şi lucrau în reşedinţa guvernatorului roman (cf v ; vezi şi Filipeni , ) Salutările sunt adresate sfinţilor în Hristos Iisus (cf v ; a se vedea şi , ) Urarea finală „Harul Domnului Iisus Hristos să fie cu duhul vostru!" (cf v ; a se vedea şi Corinteni , ; Corinteni , ; Galateni , ), reia salutul iniţial (cf , ), şi focalizează atenţia asupra Persoanei lui Iisus Hristos care domină textul întregii epistole HRISTOS ŞI ÎNGERII IN EPISTOLA CĂTRE COLOSENI Pr Prof Dr Ioan Chirilă (revista Credința Ortodoxă Alba Iulia, , nr , p - ) Colose a fost în vechime un centru faimos Herodot, în sec V î Hr , vorbeşte despre o cetate importantă (Ist VII, ), iar Xenofon îl numeşte „oraş mondial, plăcut şi mare” (Anab I, , ) Eclipsat însă de rivalele sale: Laodiceea şi Ieropole, Colose îşi pierde curând importanţa, aşa încât Strabo, la începutul erei creştine, îl enumeră între oraşele mici şi neînsemnate (Geogr XII, , ) În epoca Sfântului Apostol Pavel el fusese întrecut îndeosebi de Laodiceea Legătura dintre cele trei centre reiese cu claritate din scrisoarea Sf Ap Pavel (Col , - ) Credem că aceasta se datorează unităţii fondului şi disponibilităţii cultural-religioase din spaţiul respectiv şi nu atât de mult determinaţiilor economice De aceea, ţinând cont de afirmaţiile anterioare ale istoricilor vechi, putem opina că în acest spaţiu lumea politeistă şi conexiunile sale filozofice ar fi fost într-un cadru propice Peste acest fond politeist arhaic, de factură elenistică, se aşează un însemnat element iudaic care va influenţa şi el climatul religios general Astfel că în vremea Sf Ap Pavel şi a scrierii epistolei către Coloseni, comunitatea fondată de Epafras se confrunta cu „un sincretism iudeo-elenistic care şi-a acomodat unele elemente creştine” Epafras, ca ucenic al Sf Ap Pavel, în faţa tulburărilor eretice, recurge la cel care l-a născut în Hristos şi prin învăţătura căruia el a fondat comunitatea din Colose, la Sf Ap Pavel - părintele Colosenilor care i-a născut în Hristos Ne bazăm această afirmaţie pe modul de soluţionare a datoriei pe care Onisim o avea faţă de Filimon, iar Filimon faţă de Sf Ap Pavel La fel este şi cu întemeierea comunităţii din Colose; Sf Ap Pavel îi putea numi fii, deoarece ei, acceptând propovăduirea, devin fraţi în Hristos cu Epafras, al cărui tată în credinţă era Pavel şi mamă, Biserica pe care o slujea Că lucrurile stau aşa rezultă din atitudinea lui Epafras: pleacă la învăţătorul său, îi expune situaţia şi primeşte soluţia Contextul intern din Colose este determinantul principal al conţinutului epistolei şi a diferenţelor dintre aceasta şi celelalte epistole De aceea vom stărui „da capo” asupra ereziei din Colose Erezia din Colose Începuturile ereziei din Colose aveau o origine păgână şi una iudaică, deplin congruente din perspectiva scopului vizat: aservirea creştinismului, anihilarea sa Din expunerea paulină observăm că în Colose situaţia era în formă incipientă, dar mobilul era clar Astfel, cele mai concludente date despre erezie le putem extrage din cuprinsul epistolei, după cum urmează: Ceremonialism - Col , - : sărbătoare, lună nouă, sâmbăta - acestea sunt „umbra celor viitoare” (de origine iudaică) Ascetism - Col , - - nu lua, nu gusta, nu te atinge, - acestea cu oarecare înfăţişare de înţelepciune, dar sunt numai pentru saţiul trupului Cultul îngerilor - Col , - –„printr-o făţarnică închinare la îngeri, încercând să pătrundă în cele ce n-au văzut, şi îngâmfându-se zadarnic cu închipuirea trupească, în loc să se ţină strâns de capul de la care Trupul tot sporeşte în creşterea lui Dumnezeu” Deprecierea lui Hristos - Col , - , - contra acesteia Sf Ap Pavel prezintă, pornind de la realităţile arheologice, superioritatea lui Hristos Taina cunoaşterii - Col , - - unde Apostolul spulberă falsa cunoaştere prin aceea că arată că în Dumnezeu Fiul sunt ascunse toate visteriile înţelepciunii şi ale cunoştinţei, deci nu în noi înşine, şi nici în îngeri - care sunt de asemeni creaţi încrederea exagerată în înţelepciunea omenească şi în tradiţiile ei - Col , , – „să nu vă fure mintea cu cuvinte amăgitoare şi cu filozofia, cu deşarta înşelăciune din predania omenească, după înţelesurile stihiilor acestei lumi şi nu după Hristos” Observăm, aşadar, că în Colose se întâlneau două orientări fundamentale care vizau comunitatea creştină: gruparea iudaică şi sincretismul oriental, cu concepţia dualistă despre Dumnezeu şi lume, în care aceste două realităţi erau despărţite „ca o spărtură de netrecut" Concept filozofic de factură teosofică, care a determinat găsirea unor intermediari între cele două realităţi (Dumnezeu şi lume) îngerii pe care i-au divinizat, socotindu-i fiinţe necreate şi creatori Astfel s-a dezvoltat învăţătura angheologică, foarte sistematică, dar străină de realitatea referentului scripturistic al Genezei, care îşi are originea atât în filonul iudaic, cât şi în cel păgân Multă vreme au existat în Colose case de rugăciune închinate Sf Arhanghel Mihail, protectorul poporului ales (Daniel ), care a rămas venerat ca mare sfânt al oraşului până în veacul IX-X d Hr Pe aceşti eretici îi numeşte Teofilact, datorită rolului exagerat atribuit îngerilor, „angheliceşti„ Ei anulau întruparea Mântuitorului, iar slujirea Sa de Unic mijlocitor între Dumnezeu şi om (I Tim , ), neconsiderându- o necesară Ei s-au separat de comunitate şi se socoteau singurii posesori ai adevăratei “cunoştinţe" (gnosis), arătându-se astfel ca precursori ai viitorilor gnostici Prin speculaţiile lor ei căutau să găsească interminabile puteri îngereşti şi demonice între Dumnezeu Cel nepătruns şi între fiinţele omeneşti La acestea se adaugă învăţătura filozofică despre elementele primordiale, „stihiile lumii”, din care au fost create toate, ne referim aici la: pământ, apă, aer, foc - care erau precizate încă de la Socrate şi Platon ca obârşii ale celor existente deosebite de realităţile transcendente specifice sferei divine şi receptate ca elemente reale sau medii de pedepsire în vederea curăţirii celor care au căzut în stadiul strict imanenţei La conţinutul speculativ-filozofic al acestei erezii se adaugă unele obiceiuri păgâne că: „anumite mâncări şi lucruri sunt legate puteri demonice” din care pricină socoteau atingerea de ele ca o întinare şi unele practici iudaice: sărbători, luna nouă, curăţirile, sâmbăta despre care unii comentatori ca Lightfoot, Godet şi Abbot cred că sunt influenţe eseniene Din această cauză simbioza filozofic-iudaică din cadrul oraşului Colose nu este deloc surprinzătoare, ea fiind o situaţie de fapt specifică primelor două veacuri creştine în care s-au plămădit ereziile Părintele Rovenţa subliniază încă un aspect al ereziei: „aversiunea acestor grupuri eretice faţă de taina căsătoriei, fapt care îl determină pe Apostol să stăruie asupra familiei şi a responsabilităţilor acesteia” Din această perspectivă hristologia din Coloseni face corp comun cu eclesiologia din Efeseni, diferenţele fiind determinate de obiectivul scontat de Apostol: restaurarea şi reaşezarea învăţăturii despre supremaţia lui Hristos în cazul Colosenilor şi receptarea sacralităţii tainei cununiei şi a familiei în cazul celor din Efes Rober M Grant sintetizează astfel erezia din Colose: „Colosenii greşeau în aceea că acordau mare importanţă spiritelor vremii; observau calendarul evreu, supunându-se după acesta la practici ascetice; practicau cultul îngerilor” ( , - , ) numind aceste practici „filozofie” (II ) - singurul loc neotestamentar care foloseşte acest termen” Din punct de vedere al stilului dezvoltat de Sf Apostol Pavel în combaterea ereziei putem spune că foloseşte (probabil) un model împrumutat de la stoici, construit pe succesiunea de trei elemente: acţiunea harului, imn semiliturgic (rugăciune) şi învăţătură hristologică Deci ascetismul practicat de eretici poate avea ca origine filozofia stoică, fapt care l-a determinat pe Sf Ap Pavel să-i folosească sistemul P N Harris, W G Kummel C G Moule afirmă că epistola a fost determinată de faptul că cei din Colose profesau o alteritate filozofică, puneau un mare accent pe ritualuri liturgice iudaice şi supralicitau - până la anghelolatrie - funcţia de mijlocitori a îngerilor în detrimentul misiunii lui Hristos Unii eretici erau asceţi şi de aceea învăţau că trupul este rău şi că trebuie tratat ca inamic, ei se reclamau a fi creştini Astfel conchid cei trei comentatori, că erezia din Colose, numită de Simson şi Bruce „varietate nativă frigiană” era o învăţătură sincretistă care combină trei elemente separate: legalismul iudaic, ritualismul şi elementul filozofic, elemente ce se vor regăsi până în zilele noastre în cadrul teoriilor evoluţioniste Considerăm sistematizarea pe cele şase elemente complementarizate de remarca Pr H Rovenţa a fi cea mai potrivită pentru sintetizarea obiectivă a situaţiei determinative pentru scrierea epistolei şi pentru dezvoltarea efectivă a hristologiei pauline din această Epistolă Acestor învăţături greşite, după cum rezultă din textele prezentate anterior, Sf Ap Pavel le răspunde prin eşalonarea logică a etapelor dobândirii adevăratei cunoaşteri: voia lui Dumnezeu manifestată în Evanghelia propovăduită pentru dobândirea credinţei, dragostei şi a nădejdii „cea gătită nouă în ceruri” (Col , ); dobândirea harului lui Dumnezeu (Col , ), rodirea acestuia - rugăciunea; darul cunoaşterii voii lui Dumnezeu (Col , ); umblarea cu vrednicie întru Domnul, aducând roadă în orice lucru bun şi sporind în cunoaşterea lui Dumnezeu, a tainei ce-i din veac ascunsă care ne va lumina înţelegerea sensului adevărat al lumii acesteia şi a cele nevăzute Cunoaştere care nu este un simplu exerciţiu mintal, ci o trăire real “en Hristo" de aici reiese identificarea lui Hristos cu capul trupului, am putea spune cu raţiunea atot-ţiiitoare care guvernează trupul - Biserica - care atât prin creaţie, cât şi prin întreita slujire este al său întru totul El fiind “întâiul” întru toate Prin aceasta, cel puţin cronologic, doctrina hristologică este anterioară teoriei logosului ioaneic, dar nu ne îndreptăţeşte deloc să contestăm paternitatea paulină a acestei învăţături Împotriva născocirilor minţilor omeneşti Capul Hristos răspunde prin Apostolul Pavel care reaşează învăţătura sănătoasă despre „supraeminenţa lui Hristos” faţă de toate cele de pe pământ şi din ceruri „fie tronuri, fie scaune ” (Col , - ) Hristologia Epistolei către Coloseni Tema principală a epistolei În opinia comentatorilor amintiţi mai sus este afirmarea „supremaţiei lui Hristos” (Col , - ) faţă de creaţie în ansamblul său De aceea hristologia epistolei va avea o notă impusă de contextul ereziarh pe care-l combate: nota universalistă, cosmică şi nu cea cunoscută până acum din epistolele anterioare primei captivităţi care vizau probleme strict comunitare solvabile din analiza corectă a relaţiei dintre mântuirea obiectivă şi cea subiectivă realizată în cadrul Eclesiei prezentată ca trup mistic al lui Hristos Este o hristologie care îmbină elementele doctrinare anterioare cu o nouă terminologie mult mai cuprinzătoare, pancosmică: Hristos în actul creaţiei, Hristos și Biserica sau toată lumea văzută și Hristos și îngerii sau toată lumea nevăzută Această nouă perspectivă a gândirii pauline este determinată de apariţia unor noi învăţături greşite care mutau accentul atenţiei de pe Hristos pe un formalism sec sau pe cultul exagerat al îngerilor care utilizau o terminologie filozofică înaltă şi care au făcut ca Sf Ap Pavel să folosească termenii ca „pliroma” şi „eones” cu semnificaţia lor metafizică pe care nu au avut-o în epistolele anterioare Acestor învăţături, „cuvinte amăgitoare” (Col , ), promovate de pseudodiscali şi născute din întâlnirea iudaizanţilor propriu-zişi cu gândirea filozofîc-păgânădin epoca apostolică, Sf Ap Pavel le opune o hristologie cu caracter cosmic generată nu de sincretism, ci de faptul că viaţa sa "este ascunsă cu Hristos în Dumnezeul" (Col , ) şi pentru aceasta Dumnezeu „a descoperit pe Fiul Său în mine” (Col - ; Filip , ; Gal , ) În epistola către Coloseni este dezvoltată această învăţătură accentuându-se că: Hristos este chipul lui Dumnezeu Cel nevăzut, este manifestarea vizibilă a fiinţei nevăzute a lui Dumnezeu (Col , ) El este unicul mijlocitor între Dumnezeu şi lume fiind Cel prin care Dumnezeu se revelează desăvârşit către lume şi prin care lumea se reîntoarce la Dumnezeu Prin expresia „mai înainte născut decât toată făptură” (Col , ) - adică din veci născut din Tatăl - dar deopotrivă ca „prototokos ek ton nekron” „întâi născut din morţi” - adică înviat - proslăvit, căci în El a binevoit să sălăşluiască toată plinirea (Col )- adică a recapitulat în jertfa Sa toată zidirea, fiind pantocratorul De aceea, în prezentarea paulină din Coloseni, Hristos este capul Bisericii (în planul istoric) dar, deopotrivă, El este stăpânul tuturor oştirilor cereşti pentru că întru El au fost făcute toate (Col , ), fie cele de pe pământ, fie cele din ceruri (Col , ; , ) şi întru „sângele crucii Sale” (Col , ) s-a realizat mântuirea tuturor (deci nu este o operă colectivă ca şi cum Hristos ar fi un eon printre alţii şi s-a instaurat pacea între lumea văzută şi cea nevăzută În continuare, prezentând implicaţiile tuturor acestor învăţături în viaţa morală a comunităţii şi în planul existenţei lumii spirituale, pe care a biruit-o şi, dezbrăcându-o a dat-o în privelişte (Col , ), conchide că toate trebuie să reflecte - prin asumarea în planul subiectiv - această supremaţie în acte ce reliefează adevărata cunoaştere care uneşte en Hristos a) Hristos şi actul creaţiei sau Hristos în raport cu Dumnezeirea (Col , a) Epistola către Coloseni ne prezintă una dintre cele mai mari declaraţii hristologice pauline: Coloseni , - cu locurile sale paralele din Efeseni , - şi Filipeni , - - este vorba despre supremaţia desăvârşită a Mântuitorului Sf Ap Pavel ni-L prezintă pe Mântuitorul ca “icoană - chip” al nevăzutului Dumnezeu (Col , ) Peake’ Commentary remarcă în această exprimare învăţătura despre preexistenţa Fiului, adică existenţa Sa din veşnicie în Treimea cea de o fiinţă Moif şi Knox subliniază faptul că Mântuitorul este „exact ca Dumnezeu”, realitate care este asemeni “chipului de pe o monedă sau reflectarea faptului mirării care se naşte din strălucirea înşine a slavei Tatălui, a chipului fiinţei Sale" (Evrei , ) În acelaşi timp ne este dezvăluit faptul că nu doar omousia creează această supremaţie, ci şi manifestaţia în afară, lucrarea, fiindcă în El se revelează perfect natura şi fiinţa lui Dumnezeu, fapt pe care Sf Ap Pavel îl extinde şi asupra credincioşilor care sunt mădulare ale trupului lui Hristos, spunându-ne că şi credincioşii reflectă această stare (II Cor , ) De aici decurge, cu uşurinţă, care este relaţia Sa cu dumnezeirea - omousia şi naşterea din veci din Tatăl - dar şi relaţia cu creaţia: întâi-născut a toată zidirea, pentru că întru El au fost zidite toate toate prin El şi pentru El s-au zidit (Col , - ) - deci participaţia activă în actul creaţiei ca Dumnezeu adevărat = începutul Acest fapt, exprimare teologică perihoretică, ne elucidează problema supremaţiei faţă de creaţie: dacă ar fi fost creat nu ar putea fi Creator El este prezent, activ în actul creaţiei, Sf Ioan Gură de Aur spune că este una din mâinile cu care Dumnezeu Tatăl a făcut toate, şi de aceea este anterior acesteia, este anterior începutului creaţiei Termenul „începutul”, din Coloseni trebuie receptat ca „momentul în care forma paradigmatică prinde să fie realitate materială în timp, început care s-a realizat prin cuvânt, prin Cuvântul Tatălui care este Hristos”- verbalizarea dumnezeirii către lume, şi nu că El ar avea începutul în timp Părintele Stăniloae subliniază în studiile sale dogmatice un al doilea început, intrarea lui Hristos în istorie îi schimbă sensul, o face o realitate cu sens şi nu una fără rost, o cale spre niciunde Hristos şi creaţia - Mântuitorul Iisus Hristos pentru a realiza mântuirea întregii creaţii nu putea fi decât o realitate extratemporală, veşnică Această învăţătură este prezentă şi în gândirea iudaică, la profeţi, şi în întreaga teologie creştină Raportul său cu dumnezeirea ne-a arătat acest fapt Participarea Sa la actul creaţiei, de asemeni, marchează un adevăr absolut că El le-a făcut toate, fiind “înaintea şi deasupra tuturor” Moffat spune “avea prioritate în timp” El este creator, dar în acelaşi timp este susţinătorul creaţiei (Col , ), Cel care ţine împreună „El este capul trupului, al Bisericii”, este „Întâiul-Născut din morţi” care nu mai moare, care este în veşnicie, pe când toate celelalte realităţi personale chiar şi Enoh şi Ilie, vor veni spre a muri ca să învieze, vorbindu-se astfel de moartea cea dintâi şi cea de-a doua, categorii cărora Hristos le este străin În raport cu creaţia El este cap este suveran Cel care ţine totul sub un singur sceptru, cel al învierii Excelenţa persoanei Mântuitorului (Col , - ) este prezentată de Sf Ap Pavel succesiv: mai întâi în raport cu dumnezeirea şi cu lumea şi mai apoi în raport cu Biserica (Col , - ) Fiul este chipul Dumnezeului nevăzut Cine spune Chip spune asemănare, iar această asemănare se trage din originea Sa fiindcă este Fiu (v ) Distincţia persoanelor în Treime cât şi în lume, spune Sf Ambrozie este clară, dar Fiul prin umanitatea Sa este o epifanie (II Tim ), o manifestare a lui Dumnezeu însuşi către lume, aceasta doar după o întrupare Termenul de „nevăzut” subliniază încă o dată spiritualitatea şi transcendenţa naturii divine în Tatăl şi în Fiul De aceea titlul de întâi născut aplicat lui Hristos în raport cu creaturile afirmă: a) anterioritatea existenţei Sale; b) natura Sa transcendentă; c) suveranitatea Sa asupra tuturor celor create Toate sunt născute din faptul că Hristos este creator El este creatorul universului în general (ta panta) folosit de două ori, modul creaţiei fiind subliniat de trei expresii: ev πάντα); și πρὸ πάντων, καὶ τὰ πάντα), totul a fost creat ἔκτισται (aorist, acţiune pasivă) - în El continuă să existe prin El şi pentru El Vedem că în persoana Mântuitorului sunt cumulate motivaţii cauzale: Hristos - Cuvântul - principiul său şi cuvântul; cauza eficientă şi sfârşitul tuturor Creaţia este atribuită lui Dumnezeu („ex avtii” în loc de „en avto”) pentru că Fiul are aceeaşi putere cu Tatăl Dar Mântuitorul este susţinătorul tuturor, este pronietorul lumii, fiindcă prin El toate sun menţinute în specificitatea naturii lor De aceea în viziunea paulină, exprimată în Coloseni, constituţia lumii este una eclesială, iar capul trupului este Hristos, care fiind principiul unei manifestaţii absolute - învierea din morţi - nu este, doar primul, ci cauza principală a acesteia este apiţv Hristos şi Biserica a) Hristos şi lumea văzută Actul jertfei mântuitoare reînscrie creaţia, din punct de vedere obiectiv, în sensul său eclesial Obiectiv au fost înlăturate toate vrăjmăşiile care o ţineau departe de unitatea sa şi de relaţia cu Creatorul Acest fapt generează premizele transcenderii de la „trupul cărnii” la trupul duhovnicesc, ca realitate specifică „împărăţiei Fiului iubirii Sale” Astfel, în expunerea paulină din Coloseni întâlnim ideea trupului în două sensuri: trupul Său de carne (Col , ), realitatea somatică asumată de Hristos - întru care a fost recapitulată întreaga creaţie - şi trupul Său ca realitate eclesială: „el este capul trupului, al Bisericii” (Col ) în care noi trebuie să umblăm (Col , ) Deci se observă cu uşurinţă că cele două sensuri vizează realităţi diferite, dar nu distincte prin aceea că Hristos este capul de care trebuie să ne ţinem strâns pentru ca încheieturile şi legăturile, care suntem noi, să se hrănească şi să crească prin creşterea lui Dumnezeu (Col , ) Sesizăm în expunerea eclesiologiei din Coloseni faptul că Apostolul aprofundează, explicitează constituţia Bisericii despre care afirma în Efeseni că este trupul mistic al lui Hristos (Efes , - ; , - ) Accentuând faptul că nu există o oligarhie supracomunitară ce posedă o gnoză absolută, fiindcă doar Hristos este Capul Cel în Care este „toată deplinătatea dumnezeirii”(Col , ), adică obiectul integral al cunoaşterii mântuitoare Cunoaşterea aceasta este relativă, are o înfăţişare de înţelepciune, dar nu are „nici un preţ, nici măcar pentru mulţumirea trupului" (Col , ) Aşadar, Sf Ap Pavel ne precizează că Hristos a realizat prin jertfă restaurarea eclesială, noi prin îngroparea împreună cu El, în Botez, ne altoim pe trup, dar visteriile înţelepciunii şi ale cunoaşterii sunt deţinute de cap - Hristos şi nu sunt ascunse în vorbe amăgitoare şi în filozofia care înmulţesc lipsurile necazurilor lui Hristos pentru trupul Său - Biserica Biserica este un organism viu, compusă din mădulare care nu trăiesc în singurătate ci îmbrăcate în statutul „cel nou” (Col , ) experiază deplina egalizare şi pace ce se revarsă din „i kefali” - Hristos (Col , ) Ea este cadrul în care Hristos îşi desăvârşeşte lucrarea Sa în afară, îşi manifestă energiile Sale divino-umane pentru plinirea, desăvârşirea lucrării Sale Unitatea dintre Hristos şi credincioşi este intimă şi reală, împreună constituie o unitate vie Termenul „kefali” evidenţiază în acest caz, supremaţia în rang (în rol), precedenţa temporală şi iniţiativa creaturală şi sotirică care-i conferă acest statut (Col ) El este izvorul din care decurge viaţa harică, viaţa în bucurie şi în mărire, viaţă care dezvăluie deşertăciunea materialităţii autarhizate Din aceste considerente Sf Ap Pavel indirect vorbeşte despre un timp al împăcării obiective - timpul trupului Său de carne - şi un timp al împăcării subiective - timpul trupului său mistic (Biserica) - prin conformarea voii noastre cu voia capului - a lui Hristos Din aceste motive nici o fiinţă nu se poate substitui capului, deoarece „pe toate le-a supus sub picioarele Sale" (Efes , ) Biserica, în dimensiunea destinului eclesial al creaţiei, cuprinde în sine şi cerurile cu oştirea lor angelică b) Hristos și lumea nevăzută În opera de mântuire, conservare şi realizare a scopului ultim al lumii, Hristos este elementul de temelie - realizatorul - fiindcă El imprimă universului unitate şi ordine, iar prin jertfa Sa pe cruce răscumpără şi „împacă prin sângele Său pe cele din cer şi pe cele de pe pământ” (Col , ) Sf Ioan Gură de Aur, Teofilact şi alţii s-au gândit la împăcarea noastră cu Dumnezeu Această împăcare se referă la îngerii buni care erau mâhniţi prin păcatele noastre, ei se bucură de „taina cea din veci ascunsă” şi, spune Sf Ioan Gură de Aur că „îngerii se arată din nou pe pământ, fiindcă omul s-a arătat în ceruri” Astfel între cer şi pământ a fost restabilită armonia Totuşi, între mijlocirea îngerilor şi cea realizată de Mântuitorul există o diferenţă evidentă: ei mijlocesc, alături de Maica Domnului şi de sfinţi, pe lângă Mântuitorul - Cuvântul prin care li se încredinţează trimiterea, pe când Mântuitorul mărturiseşte pentru noi în Treime Li se cuvine cinste (Col , - : Gal , ) şi închinare dar ca unor slujitori ai Domnului (Col , ) pentru că Mântuitorul este creatorul lor şi „cap a toată domnia şi stăpânirea” (Col , ) El este capul Bisericii iar dintre membrele tainice ale acesteia fac parte şi fiinţele spirituale, îngerii care împreună cu sfinţii alcătuiesc Biserica nevăzută În felul acesta Biserica este o sinteză a divinului şi a umanului, este cadrul sotiric în care umanul, şi prin el elementele lumii materiale, este învăluit de spiritual în actul sinergic al transcenderii, al învierii Nu există o antinomie, în sensul filozofic al termenului, între Hristos şi îngeri, ci un continuu act al revelării de la Hristos, prin Hristos şi îngeri, mai întâi către ei şi apoi către lume, a tainei celei din veci ascunse Hristos este capul care pe Golgota a biruit toate puterile spirituale arătându-le limitatul din ele generat de faptul că sunt creaturi Nu au o cunoaştere deplină, ci se învaţă unii de la alţii şi cei dintâi, spune Sf Dionisie, sunt învăţaţii lui Hristos În această luare de atitudine a Sf Ap Pavel faţă de erezia din Colose descoperim nuanţă de calm, de linişte liturgică Murray J Harris sugerează că pasajul hristologic (v - ) ar fi un imn liturgic care uzitând de paralelismul generator al receptării ideilor Atinge o tehnică retorică decisivă din care se desprinde cu uşurinţă poziţia lui Hristos în creaţie şi Biserică: în cer şi nevăzut - veşnic, spirit absolut, omousie cu Tatăl - şi vizibil şi pe pământ - în unitate cu creaţia ca „arhi” a toată desăvârşirea Se dovedeşte, astfel, cu uşurinţă superioritatea Mântuitorului, chiar şi faţă de îngeri În felul acesta creştinii văd în Mântuitorul o fiinţă atotcuprinzătoare iar în îngeri o realitate care se încadrează organic în această cuprindere fără a fi absolutizaţi ca în erezia din Colose Cu atât mai mult este, în acest caz, superior Hristos stihiilor lumii, înţelepciunii veacului sau hranei materiale care sunt cu toate trecătoare! Din această atitudine a Apostolului creştinul autentic poate înţelege dezideratele axiologice ale trăirii în timp şi să le improvizeze ca statut de înnoire: întemeierea în credinţă, întărirea şi neclintirea de la nădejdea Evangheliei în Hristos, învierea tuturor, veşnicia fericită, regăsirea dimensiunii eclesiale proprii şi nonsingulare prin Capul Hristos Bibliografie Pr Dr Haralambie Rovenţa, Epistola către Coloseni Bucureşti, p Peake’s Commentary on The Bible by C F D Moule-Colossians and Philemon Edited by Matthew Black, Nelson-Canada p col N I V Study Bible, Colossians, Ed Hodder and Stoughton London by Edwin Palmer, p şi în Peake's Commentary on The Bible by C F D Moule- Colossians and Philemon Edited by Matthew Black, Nelson-Canada p col CI Fillion, Epitre aux Colosiens în La Vainte Bible VIII Paris Pr Asist V Mihoc, Epistola către Galateni- teză de doctorat - în Revista “Studii Teologice", seria II nr - şi - din passim B J Lightfoot, St Paul's Epistles to the Colossians and Philemon London ; F Godet, Introductionan N T I Neuchâtel, : Rev T K Abbot Ephesiens and Colossiens, Edinburgh A Sabatier, L’Apotre Paul, Esqouisse d'une histoire de sa pensee Paris p, Moffand Knox Colossians and Philemon p Pr prof acad D Stăniloae Studii de teologie dogmatică, Craiova , p - Drd D Viezuianu Mântuitorul Iisus Hristos şi Sfinţii îngeri după Epistola către Coloseni a Sf Ap Pavel în “Studii Teologice" - / p M J Harris Colossians and Philemon Grand Rapids p - Alte surse bibliografice: Fer Teodoret al Cirului, Tâlcuire la epistolele pauline, vol , ed Doxologia, Iași, Sfântul Teofilact al Bulgariei, Tîlcuirea Epistolelor către Galateni, Efeseni, Filipeni și Coloseni, Ed Sofia, București, Teofilact, P G LXXXII , BENEA, Olimpiu N , ”The Christological Hymn in Colossians , - New Perspectives in the contemporary biblical thought” în Analele Stiințifice ale Facultății de Teologie Ortodoxă Tomul VIII - , Cluj-Napoca: Universitatea Babes-Bolyai, , pp - Benea, Olimpiu N , „Cruce şi Jertfă în Epistola către Coloseni O perspectivă a teologiei patristice şi româneşti contemporane” în Pr Prof Univ Dr Alexandru Moraru şi Drd Paula Bud (coord ), Crucea – Semn, simbol şi putere, Renaşterea, Cluj-Napoca, , pp - Benea, Olimpiu N , „Paternitatea paulină a Bisericii din Colose – repere şi dileme în isagogia modernă” în Analele Științifice ale Facultății de Teologie Ortodoxă Tomul XIII ( - ), Universitatea Babeş-Bolyai, Cluj-Napoca, , pp - CIOBANU, pr Mihai V , „Epistola către Filimon Introducere si comentariu”, în M M S XXXV ( ), nr - , pp - ILEA, Pr drd Ioan, „Recapitularea in Hristos” in Epistolele către Coloseni si Efeseni, în Revista Teologică, XIV [ ] ( ), nr , - MANOLACHE, Magistrand Anca, „Un capitol de angelologie: creația, natura si căderea îngerilor” în Studii Teologice, VII ( ), nr - , - MARCU, Pr Prof Grigorie T , „Elemente de eclesiologie paulină”, în Mitropolia Ardealului VI ( ) nr - , pp - MIHOC, Pr Asist Vasile, „Ecleziologia Noului Testament”, în Studii Teologice XXIX ( ) nr - , pp - NICOLAESCU, prof diac Nicolae, „Ideile dogmatice si misionare ale epistolei către Coloseni”, în Mitropolia Olteniei, V ( ), nr - , pp - Bibliografie Epistole pauline IOAN HRISOSTOM - Romani, PG ; - Corinteni, PG , - ; Galateni, PG , - ; Efeseni, PG , - ; Filipeni, PG , - ; Coloseni, PG , - , - Tesaloniceni, PG , - - ; - Timotei si Tit, PG , - ; Filimon, PG , - Sfântul IOAN GURA DE AUR, Comentariile sau explicarea Epistolei către Romani, Atelierele Grafice SOCEC, Bucureşti, -Sfântul IOAN GURA DE AUR, Comentariile sau explicarea Epistolei I către Corinteni, Atelierele Grafice SOCEC, Bucureşti, -Sfântul IOAN GURA DE AUR, Comentariile sau explicarea Epistolei II către Corinteni, Atelierele Grafice SOCEC, Bucureşti, Sfântul IOAN GURA DE AUR, Comentariile sau explicarea Epistolei către Galateni, Tipografia Dacia, Iaşi, -Sfântul IOAN GURA DE AUR, Comentariile sau explicarea Epistolei către Efeseni, Tipografia Dacia, Iaşi, -Sfântul IOAN GURA DE AUR, Comentariile sau explicarea Epistolei către Filipeni, Atelierele Grafice SOCEC, Bucureşti, -Sfântul IOAN GURA DE AUR, Comentariile sau explicarea Epistolei către Coloseni, si Tesaloniceni, Atelierele Grafice SOCEC, Bucureşti, Sfântul IOAN GURA DE AUR, Comentariile sau explicarea la Epistolele pastorale: - Timotei, Tit si către Filimon, Atelierele Grafice SOCEC, Bucureşti, -Sfântul IOAN GURA DE AUR, „Comentariul la Epistola Corinteni:" Introducere si Omilia a I-a”, traducere de pr prof univ dr Constantin COMAN, în ST seria a III-a, I ( ) , pp - TEODORET al Cyrului, „Explicarea celor patrusprezece epistole ale Sf Apostol Pavel”, traducere de pr Olimp N Căciulă, în G B XIV ( ), nr - , pp - BARNETT, P , The Second Epistle to the Corinthians (NICNT, rev ), Eerdmans, Grand Rapids, BEALE, G K , - Thessalonians (NTC), InterVarsity, Downers Grove, BEST, E , A Critical and Exegetical Commentary on Ephesians (ICC, rev ), T & T Clark, Edinburgh, BETZ, H -D , Galatians (Hermeneia), Fortress, Philadelphia BRUCE, F F , I and II Thessalonians (WBC), Word Books, Waco, BRUCE, F F , The Epistle to the Galatians (NIGTC), Eerdmans, Grand Rapids, BRUCE, F F , The Epistles to the Colossians, to Philemon, and to the Ephesians (NICNT, rev ), Eerdmans, Grand Rapids, COLLINS, R F , First Corinthians (SP), Liturgical, Collegeville, COMAN, pr prof dr Constantin, Atena, ; publicată în traducere sub titlul: Biserica în epoca Epistolelor Pastorale DUNN, J D G, Romans (WBC), vols , Word, Dallas, DUNN, J D G, The Epistles to the Colossians and to Philemon (NIGTC), Eerdmans, Grand Rapids, FEE, G D , Paul’s Letter to the Philippians (NICNT, rev ), Eerdmans, Grand Rapids, FEE, G D , The First Epistle to the Corinthians (NICNT, rev ), Eerdmans, Grand Rapids, FITZMYER, J A , Romans (AB), Doubleday, New York, FITZMYER, J A , The Letter to Philemon (AB), Doubleday, New York, HOEHNER, H , Ephesians: An Exegetical Commentary, Baker, Grand Rapids, HOLTZ, Traugott, Der Brief an die Thessalonicher (EKK), Neukirchener Verlag, KEENER, C S , - Corinthians (NCBC), Cambridge University Press, Cambridge, KNIGHT, G W , III The Pastoral Epistles (NIGTC), Eerdmans, Grand Rapids, LINCOLN, A T , Ephesians (WBC), Word, Dallas, LONGENECKER, R N, Galatians (WBC), Word, Dallas, MARSHALL, I H with P H TOWNER, A Critical and Exegetical Commentary on the Pastoral Epistles (ICC, rev ), T & T Clark, Edinburgh, MARTIN, R P , Corinthians (WBC), Word, Waco, MOO, D J , The Epistle to the Romans (NICNT, rev ), Eerdmans, Grand Rapids, MOUNCE, W D , Pastoral Epistles (WBC), Nelson, Nashville, O’BRIEN, P T , Colossians, Philemon (WBC), Word, Waco, O’BRIEN, P T , The Epistle to the Philippians (NIGTC), Eerdmans, Grand Rapids, ROLOFF, Jürgen, Der Brief an Timotheus (EKK), Neukirchener Verlag, SCHNACKENBURG Rudolf, Der Brief an die Epheser (EKK), Neukirchener Verlag, SCHNACKENBURG, Rudolf / SCHWEIZER, Eduard, Der Brief an die Epheser / Der Brief an die Kolosser (EKKX / XII), Neukirchener Verlag / Benziger / Patmos, SCHRAGE, Wolfgang, Der Brief an die Korinther ( , - , / , - , / , - , / , - , ) (EKK), Neukirchener Verlag / Benziger / Patmos, / / / SILVA, M , Philippians (BECNT), Baker, Grand Rapids, STUHLMACHER, Peter, Der Brief an Philemon (EKK), Neukirchener Verlag, THISELTON, A C, First Corinthians: A Shorter Exegetical and Pastoral Commentary, Eerdmans, Grand Rapids, TOWNER, P H , The Letters to Timothy and Titus (NICNT), Eerdmans, Grand Rapids, WITHERINGTON, B III , and Thessalonians: A Socio-Rhetorical Commentary, Eerdmans, Grand Rapids, WOLTER, Michael, Der Brief an die Römer - (EKK), Neukirchener Verlag / Benziger/ Patmos, ARION, Leon Gh , „Concepția paulină despre Biserică, cu specială privire la Epistola către Efeseni”, în Studii Teologice VII ( ), nr - , pp - BENEA, Olimpiu N , „Cruce şi Jertfă în Epistola către Coloseni O perspectivă a teologiei patristice şi româneşti contemporane” în Pr Prof Univ Dr Alexandru MORARU şi Drd Paula BUD (coord ), Crucea – Semn, simbol şi putere, Renaşterea, Cluj-Napoca, , pp - BENEA, Olimpiu N , „Paternitatea paulină a Bisericii din Colose – repere şi dileme în isagogia modernă” în Analele Științifice ale Facultății de Teologie Ortodoxă Tomul XIII ( - ), Universitatea Babeş-Bolyai, Cluj-Napoca, , pp - CIOBANU, pr Mihai V , „Epistola către Filimon Introducere şi comentariu”, în M M S XXXV ( ), nr - , pp - COMAN, pr dr Constantin, „Sf Ev Luca, autorul Epistolelor Pastorale – o ipoteză”, în BOR CXVI ( ) - , pp - COMAN, pr dr Constantin, „Antropologia paulină – dihotomism sau trihotomism”, în O L ( ), nr - , pp - COMAN, pr dr Constantin, „Libertatea și limitele ei în teologia paulină”, în Vestitorul Ortodoxiei IX ( ) , pp, - CONSTANTIN, pr Gheorghe I , „Harismele după Epistolele Sfântului Apostol Pavel”, în S T XXV ( ), nr - , pp - CORBU, ierom Agapie, „Cuvântul înţelepciunii şi cuvântul cunoştinţei (I Cor ) Despre teologia discursivă şi cunoaşterea duhovnicească”, în A B XI ( ), nr - , pp - GHEORGHE, pr Constantin, „Iudaism şi elenism în epistolele Sfântului Apostol Pavel”, în S T XXV ( ), nr - , pp - MARCU, pr prof dr Grigorie T , „Problema unităţii creştine în lumina Epistolelor pauline”, în S T XVII ( ), nr - , pp - MARCU, pr prof dr Grigorie, „Însemnătatea Epistolei Sfântului Apostol Pavel către Tit”, în M A XIII ( ), nr - , pp - MARCU, T Grigorie, „Un document inspirat de mărinimie creştinească (Epistola către Filimon)”, în M A II ( ), nr - , pp - MIHOC, Daniel, „Aspects of Ecclesiology in the Letter to the Ephesians according to St John Chrysostom”, în Sacra Scripta, VI ( ) nr , - MIHOC, pr dr Vasile, „Sacerdoţiul după Noul Testament”, în Mitropolia Ardealului XIX ( ), nr - , pp - MIHOC, pr dr Vasile, „Unitatea creştinilor întru Hristos şi Biserica potrivit Epistolei către Efeseni”, în Mitropolia Ardealului XXI ( ), nr - , pp - MIHOC, pr dr Vasile, „Ecleziologia Noului Testament”, în Studii Teologice XXIX ( ), nr - , pp - MIHOC, pr asist dr Vasile, „Epistola Sfântului Pavel către Galateni ― introducere, traducere şi comentariu (teza de doctorat)”, în Studii Teologice, XXXV (l ), nr - , pp - , şi nr - , pp - , şi în volum: Bucureşti, , MIHOC, pr prof dr Vasile, „Imnul hristologic al Epistolei către Filipeni în contextul său (Fil , - , )”, în vol Per me il vivere e Cristo (Filippesi , - , ) (Serie Monografica di „Benedictina”, Sezione Biblico- Ecumenica, ), Roma, , pp - MIRCEA, Ioan, „Explicare la textul chenotic din Filipeni , - ”, în Studii Teologice XXXIV ( ), nr - , pp - MORARU, drd Eugen, „Adam cel vechi şi Adam cel Nou ― Iisus Hristos în epistolele pauline”, în M A XXIX ( ), nr - , pp - NEAGA, dr N , „Atitudinea Sfântului Apostol Pavel faţă de Vechiul Testament”, în M A XII ( ), nr - , pp - NICOLAESCU, diac prof N I , „Actualitatea Epistolei I-a către Corinteni (I)”, în S T III ( ), nr - , pp - ; şi (II), nr - , pp - NICOLAESCU, prof diac Nicolae, „Ideile dogmatice şi misionare ale epistolei către Coloseni”, în M O V ( ), nr - , pp - ONIŞOR, pr drd Remus, „Unitatea şi integritatea creaţiei în scrierile Sfântului Apostol Pavel”, în S T XLI ( ), nr , pp - PREDA, drd Constantin, „Rom , - ; Apelul la autoritatea Sfintei Scripturi şi rolul acesteia în argumentaţia paulină din Rom - ”, în S T LII ( ), nr - , pp - SÂRBU, pr prof Gheorghe, „Epistola a II-a a Sfântului Apostol Pavel către Timotei, teză de doctorat (I)”, în S T XXXVIII ( ), nr , pp - ; (II), nr , pp - ; (III), nr , pp - ; (IV), nr , pp - ; şi (V), nr , pp - SÎRBU, mgrd Gheorghe, „A existat o Epistolă a Sfântului Apostol Pavel către Laodiceeni?”, în O XII ( ), nr , pp - STAMATOIU, Dionisie, „Epistola a II-a către Tesaloniceni introducere, traducere şi comentariu, teologia și actualitatea epistolei”, în Teologie și Viață V [LXXI] ( ), nr - , pp - STANCOVICI, pr lector Costel, „Caracterul şi destinaţia Epistolelor pastorale”, în O LIII ( ), nr - , pp - TARAZI, drd Nadim, „«Pace celor de departe şi pace celor de aproape» (după Efeseni , - )”, în O XXV ( ), nr , pp - TARAZI, drd Nadim, „Învăţătura despre Sfânta Cruce în teologia paulină”, în O XXVI ( ), nr , pp - TARAZI, drd Nadim, „Relaţia dintre Botez şi Înviere în viaţa credinciosului după Epistola către Romani”, în S T XVI ( ), nr - , pp - TODORAN, Simion, „Eshatologia paulină”, în Îndrumător Pastoral, Alba Iulia, XI ( ), pp - TODORAN, Simion, „Epistola către Romani a Sfântului Apostol Pavel Studiu introductiv”, în Credinţa Ortodoxă I ( ), nr , pp - TODORAN, Simion, „Pnevmatologia paulină”, în Anales Universitatis Apulensis, Series Theologica, Alba Iulia ( ), nr , pp - TOFANĂ, Stelian, „Componentele si exigențele misiunii Bisericii, după Epistolele Pastorale”, în vol Misiunea Bisericii în Sfânta Scriptură și în istorie, Ed LIMES, Cluj-Napoca, , pp - TOFANĂ, Stelian, „Harisma «vorbirii in limbi» mai este prezentă încă în Biserica? O perspectivă paulină”, Studia Theologia Orthodoxa Universitatis ( ) , pp TOFANĂ, Stelian, „Întruparea Mântuitorului Iisus Hristos şi implicaţiile ei antropologice şi cosmice, în viziunea Sf Apostol Pavel (Gal , - ; Rom , - )”, în Studia Theologia Orthodoxa Universitatis ( ) - , pp - TUDOR, pr drd Alexandru I , „Tradiţia în epistolele pauline”, în O XXIV ( ), nr , pp - VERZAN, pr Sabin, „Epistola a I-a către Timotei a Sfântului Apostol Pavel Introducere, traducere şi comentariu, teză de doctorat” (I), în S T XL ( ), nr , pp - ; (II), nr , pp - ; (III), nr , pp - ; (IV), nr , pp - ; (V), nr , pp - ; (VI), în S T XLI ( ), nr , pp - ; şi (VII), nr , pp - VERZAN, Sabin, „Cârmuirea Bisericii în Epoca apostolică”, în Studii Teologice VII ( ), nr - , pp - VILD, pr drd Marian, „«Charis» în concepţia Sfântului Apostol Pavel”, în R T XIII [ ] ( ), nr , pp - VIZITIU, Mihai, „Lucrarea şi darurile Sf Duh după Epistolele I şi II Corinteni”, în TV I ( ) nr - , pp - ZAMFIR, ierom drd Modest, Eclesiologia paulină reflectată în comentariul Sfântului Ioan Gură de Aur la Epistola către Efeseni, în O XLIV ( ), nr , pp - Epistola către Evrei IOAN HRISOSTOM, PG , - si PG , - ; TEODOR DE MOPSUESTIA, PG , - ; CHIRIL AL ALEXANDRIEI , PG , - ; TEODORET DE CIR, PG , - ; IOAN DAMASCHINUL, PG , - ; ICUMENIU, PG , - ; TEOFILACT AL BULGARIEI, PG , - Sfântul IOAN GURA DE AUR, Comentariu la Epistola către Evrei, Tipografia Cărţilor Bisericeşti, Bucureşti, BRUCE, F F , The Epistle to the Hebrews (NICNT), Eerdmans, Grand Rapids, GRÄSSER, Erich, Hebräer - / , - , / , - , (EKK), Neukirchener Verlag, / / HUGHES, P E , A Commentary on the Epistle to the Hebrews, G R : Eerdmans, TOFANĂ, Stelian, Iisus Hristos, Arhiereu veşnic, după Epistola către Evrei, Cluj-Napoca, MIHOC, pr asist V , „Iisus Hristos, arhiereu, după Epistola către Evrei”, în O XLV ( ), nr , pp - STAMATOIU, pr prof Dionisie, „Iisus Hristos, Marele Arhiereu, după Epistola către Evrei”, în G B XXXVIII ( ), nr - , pp - ŞUPARSCHI, arhim M , „Superioritatea preoţiei Noului Testament faţă de preoţia Vechiului Testament, după Epistola către Evrei”, în S T VIII ( ), nr - , pp - TOFANĂ, pr lect dr Stelian, „Autorul epistolei către Evrei, o enigmă a Noului Testament?”, în Theologia - Arad ( ), pp - Epistole sobornicești: Iacov CLEMENT ALEXANDRINUL, PG DIDIM CEL ORB, PG , - SF IOAN GURĂ DE AUR, PG , - SF CHIRIL AL ALEXANDRIEI, PG , - ICUMENIU, PG , - SF TEOFILACT, PG , - ADAMSON, J B , James, The Man and His Message, Eerdmans, Grand Rapids, BAUCKHAM, Richard, James (New Testament Readings), Routledge, London, CHAINE, J , L’Épître de saint Jacques (EB), Gabalda, Paris, DAVIDS, P H, The Epistle of James (NIGTC), Eerdmans, Grand Rapids, GHEORGHIU, Vasile, Der Jakobus Brief untersucht und erklärt, Cernăuţi, HARTIN, P J , James (SP), Liturgical, Collegeville, MOO, D J , The Letter of James (PNTC), Eerdmans, Grand Rapids, RUSCHE, H , L’Épître de saint Jacques, trad în lb franceză de J F Cleret, Le Puy, Mappus, SELWYN, E G , The First Epistle of St Peter, London, TODORAN, Simion, Epistola Sfântului Iacov Introducere, traducere şi comentariu, Bucureşti, VOUGA, François, L'épître de saint Jacques (CNT a), Labor et Fides, Genève, WARD, Ronald A , James, în NBC, - CANTINAT, J , „L'épître de saint Jacques”, în A ROBERT ȘI A FEUILLET, Introduction à la Bible, tome II: Nouveau Testament, Desclée et Cie, Tournai, , - DRĂGUŞIN, pr Valeriu, „Eshatologia în Epistolele soborniceşti”, în O XL ( ), nr , pp - MARCU, Grigorie, „Actualitatea Epistolei Sf Iacov”, în Mitropolia Ardealului, II ( ), nr - , p - MIHOC, pr asist Vasile, „Ierurgiile în Biserica epocii apostolice – indici neotestamentari”, în Ortodoxia XXXVII ( ), nr , pp - PAPUC, Gheorghe, „Bogăţiile materiale după Epistola Sfântului Iacob”, în Studii Teologice, seria a II-a, VIII ( ), nr - , - STAMATOIU, pr prof Dionisie, „Eshatologia în Epistolele soborniceşti”, în M O LIV ( ), nr - , pp - VERSEPUT, Donald J , „Reworking the Puzzle of Faith and Deeds in James - ”, în New Testament Studies, vol ( ), nr , - VIEZUIANU, Dumitru, „Îndreptarea după Epistolele pauline şi după Epistola Sfântului Iacov”, în Studii Teologice, seria a II-a, XXIX ( ), nr - , - VOULGARIS, Christos, „Locul Epistolei Sf Iacov în Tradiţia Bisericii”, în Studii de teologie biblică, trad de Pr Ioan Buga, Ed Sf Gheorghe Vechi, Bucureşti, , - ZAMFIR, Modest, „Actualitatea Epistolei Sf Iacob”, în Mitropolia Ardealului, XXV ( ), nr - , - Petru DIDIM cel Orb, Explicare la Epistola I Petru, PG , - Sf Ioan Gură de Aur, PG , - Sf CHIRIL al Alexandriei, PG , - Icumeniu, PG , - Sf Teofilact al Bulgariei, PG , - ACHTEMEIER, Paul J , A Commentary on First Peter (Hermeneia), Fortress Press, Minneapolis, BARTLETT, David L , The First Letter of Peter Introduction, Commentary and Reflections, în Leander E Keck, ed , The New Interpreter's Bible, Volume XII: Hebrews - Revelation, Abingdon Press, Nashville, , - BOISMARD, Marie-Emile, Quatre Hymnes baptismales dans la première épître de Pierre, Lectio Divina , Cerf, Paris, CHESTER, A şi R P Martin, The Theology of the Letters of James, Peter, and Jude, Cambridge, COTHENET, Édouard, Les Épîtres de Pierre, Cahier Évangile no , Janvier CROSS , Frank L , Peter: A Paschal Liturgy, Mowbray, London, CULMANN, Oscar, Pierre Disciple Apotre et Martyr, Paris, DAVIDS, Peter H , The First Epistle of Peter (NICNT), Eerdmans, Grand Rapids, ELLIOTT , John H Peter (Anchor Bible, B), Doubleday, New York, FELDMEIER, Reinhard, The First Letter of Peter A Commentary on the Greek Text, translated from the German by Peter H Davids, Baylor University Press, Waco/Texas JOBES, K H , Peter (BECNT), Baker, Grand Rapids, BOISMARD, Marie - Émile “Une liturgie baptismale dans la Prima Petri”, Revue biblique ( ), - , and ( ), - CANTINAT, J , „La première épître de saint Pierre”, în A Robert şi A Feuillet, Introduction à la Bible, vol II, Desclée, Paris, - CHISCARI, Ilie, „Formula vvvvvvvvv; în Pt , şi raportul său cu tradiţia iudaică Spre o tipologie baptismală a potopului”, în Revista Teologică, ( ), nr , - CORBU, Adrian, „Cu privire la locul scrierii Epistolei I Petru“, Teologia ( ) nr - , - COTHENET, Édouard, „La Première de Pierre: bilan de ans de recherches“, în ANRW II, , Berlin, de Gruyter, , p - DALTON, William Joseph, „The Church in Peter”, Tantur Yearbook, - , - ELLIOTT , John H A Home for the Homeless: A Social - Scientifi c Criticism of Peter, its Situation and Strategy nd edn Minneapolis: Fortress Press, ELLIOTT , John H The Elect and the Holy: An Exegetical Examination of Peter Supplements to Novum Testamentum, , Brill, Leiden, EVE, Erich, “ Peter”, în John Barton and John Muddiman, eds , The Oxford Bible Commentary, Oxford: Oxford University Press, , pp - FELDMEIER, Reinhard „Salvation and Anthropology in First Peter”, în vol Karl-Wilhelm Niebuhr and Robert W Wall (ed ), The Catholic Epistles and Apostolic Tradition, Baylor University Press, Waco, Texas, , - FELDMEIER, Reinhard, „Wiedergeburt im Petrusbrief”, în: Reinhard Feldmeier, ed , Wiedergeburt (Biblisch-theologische Schwerpunkte ), Vandenhoeck & Ruprecht, Göttingen, , - FITZMYER , Joseph A “The First Epistle of Peter” în The Jerome Biblical Commentary, edited by Raymond Brown et al Englewood Cliffs: Prentice - Hall , , pp - FURNISH , Victor P “Elect Sojourners in Christ: An Approach to the Theology of Peter”, Perkins Journal ( ), - MIHOC, Daniel, “Christian Existence Between God’s Calling and World’s Lust According to the First Epistle of Saint Peter”, în European Journal of Science and Theology, February , vol , supplement , pp - MIRCEA, Pr Ioan, „Coborârea la iad a lui Iisus Hristos”, ST XXIV ( ) nr - , - MIRCEA, pr prof Ioan, „Epistola I a Sfântului Apostol Petru (introducere şi comentariu)”, în G B XXXII ( ), nr - , pp - OANCEA, Constantin „I Petru II, Studiu exegetic-dogmatic“, Ortodoxia, XXXVIII ( ), nr , - PIETREANU, magrd V , „Studiu exegetico-critic asupra textului din I Petru II, ”, în O IX ( ), nr , pp - TODORAN, drd Simion, „Preoţia universală, comentariu exegetic la textul I Petru II, ”, G B XL ( ), nr - , pp - Petru și Iuda Didim cel Orb, PG , - Sf Ioan Gură de Aur, PG , - Sf Chiril al Alexandriei, PG , - Ecumeniu, PG , - Sf Teofilact al Bulgariei, PG , - BAUCKHAM, R J , Jude, Peter, WBC, Waco, CHESTER, A and Martin, R P , The Theology of the Letters of James, Peter, and Jude, NTT, Cambridge, CRÎNGAŞU, Nicolae, A doua Epistolă sobornicească a Sf Ap Petru Introducere şi comentariu, Ed „Alma Mater”, Cluj-Napoca, FORNBERG, T , An Early Church in a Pluralistic Society: A Study of Peter, CENTS , Lund: Gleerup, KNIGHT, J M , Peter and Jude, Sheffield NT Guides, Sheffield: Sheffield Academic Press, LEAHY, Thomas W , „The Second Epistle of Peter,” în The Jerome Biblical Commentary, ed Raymond E Brown, Joseph A Fitzmyer și Roland E Murphy, Englewood Cliffs: Prentice Hall, NEYREY, J H , Peter, Jude, Anchor Bible, New York: Doubleday, ROBSON, E I , Studies in the Second Epistle of St Peter, Cambridge: Cambridge University Press, VÖGTLE, A , Der Judasbrief, der Zweite Petrusbrief, Solothurn/Neukirchen-Vluyn, WATSON, D F , Invention, Arrangement and Style: Rhetorical Criticism of Jude and Peter, SBLDS , Atlanta: Scholars Press, WHEATON, David H , Peter, în New Bible Commentary, Third Edition, Inter-Varsity, Leicester, England & Eerdmans, Grand Rapids, Michigan, , - CHARLES, J D , Virtue amidst Vice: The Catalog of Virtues in Peter, JSNTSup , Sheffield: Sheffield Academic Press, DRĂGULIN, pr prof dr Gheorghe, „Idealul eclesiologic în învăţătura ortodoxă „Cer nou şi pămînt nou” II Petru , ”, în O XLVIII ( ), nr - , pp - MIRCEA, Pr Ioan A „Epistola a doua a Sf Apostol Petru“, GB, XXXIV ( ), nr - , - - - Ioan Didim cel Orb, PG , - ; Sf Ioan Gură de Aur, PG , - ; Sf Chiril al Alexandriei, PG , - ; Icumeniu, PG , - ; Sf Teofilact, PG , - ; ARION, Pr Dr LEON, Iisus Hristos, adevăratul Dumnezeu – Întâia epistolă sobornicească a Sfântului Apostol şi Evanghelist Ioan Introducere, traducere şi comentariu, Orthodoxos Kypseli, Tesalonic, BROWN, Raymond E , The Epistles of John, AB , Doubleday, Garden City, GRAYSTON, Kenneth, The Johannine Epistles, NCB, Eerdmans, Grand Rapids, KLAUCK, Hans-Josef, Der Johannesbrief (EKK), Neukirchener Verlag, KLAUCK, Hans-Josef, Der und Johannesbrief (EKK), Neukirchener Verlag, MARSHALL, I Howard, The Epistles of John, NICNT, Eerdmans, Grand Rapids, POPOVICI, Arhim Justin, Epistolele Sfântului Ioan Teologul, Bucureşti, Editura Bizantină, SCHNACKENBURG, R, The Johannine Epistles, Crossroad, New York, SMALLEY, Stephen S , , , John, WBC , Thomas Nelson, Waco, SMITH, D Moody, First, Second and Third John, Interpretation John Knox, Louisville, BĂLANA, pr Gh , „Întâia Epistolă sobornicească a Sfântului Apostol Ioan, cap V, Studiu istoric şi comentar”, în M O XXV ( ), nr - , pp - MIHOC, Pr Asist Vasile, „«Şi toţi ştiţi» (I Ioan , )“, Mitropolia Ardealului, XXVI ( ), nr - , - NICOLAESCU, Nicolae I , sub pseudonimul N TANISLAV, „Actualitatea Epistolei I-a a Sf Ioan”, Studii Teologice, V ( ), nr - , - ; SEMEN, Petre, „Iubirea aproapelui după Epistola I a Sf Ap Ioan”, Mitropolia Olteniei, , nr - , - Apocalipsa SF VICTORIN DE POETOVIUM (cunoscut si ca Victorinus Petavionensis sau Victorinus Poetovionensis), Commentarius in Apocalypsim, în: J HAUSSLEITER, ed , Victorinus Episcopi Petavionensis Opera (Corpus Scriptorum Ecclesiasticorum Latinorum ), Freytag, Leipzig, ; traducere în limba engleză: PNF VII SF ANDREI AL CEZAREEI, PG , - Traduceri accesibile: în limba română: Sf Andrei, Arhiepiscopul Cezareei Capadociei, Tâlcuire la Apocalipsă, tălmăcire îndreptată de Florin Stuparu, Sophia, ; în limba engleză: Eugenia Scarvelis Constantinou, Andrew of Caesarea and the Apocalypse in the Ancient Church of the East, teză de doctorat susţinută la Faculté de Théologie et des Sciences Religieuses, Université Laval, Québec, AGOURIDIS, Savvas, Comentariu la Apocalipsa Sfântului Ioan, trad preot prof dr Constantin Coman, ed Bizantină, București, KEENER, C S , Revelation (NIVAC), Zondervan, Grand Rapids, MIHOC, Daniel, Epistolele Apocalipsei Introducere, traducere și comentariu, Teofania, Sibiu, MIHOC, Daniel, Apocalipsa Sfântului Ioan Introducere, traducere și comentariu Vol I, Astra Museum, Sibiu, OSBORNE, G R, Revelation (BECNT), Baker Academic, Grand Rapids, ANDREICUŢ, pr drd Ioan, „Interpretări greşite ale unor texte din Apocalipsă şi combaterea lor”, în Studii Teologice XLII ( ), nr , pp - DRĂGULIN, drd Paul, „Direcţia de interpretare a Apocalipsei ca sistem al evenimentelor istoriei universale”, în Mitropolia Olteniei L ( ), nr - , pp - MIHOC, pr asist Vasile, „Elemente de eclesiologie în cartea Apocalipsei”, în Ortodoxia XLIV ( ), nr , pp - MIHOC, pr prof dr Vasile, „Apocalipsa Sf Ioan Teologul”, în Caiete Emil Cioran: Accese critice, III Sibiu / Leuven, , pp - MIHOC, prep drd Daniel, „Istoria umană între suveranitatea lui Hristos şi lucrarea lui Satan după Apocalipsă , v ”, în Revista Teologică VIII [ ] ( ), nr , pp - MIHOC, asist drd Daniel, „Biserica – ‘Templul lui Dumnezeu’ şi misiunea ei după Apoc , - “, Anuarul Facultăţii de Teologie Andrei Şaguna Sibiu, I ( - ), Ed Universităţii „Lucian Blaga” Sibiu, , pp - MIHOC, asist drd Daniel, „Împărăţia de o mie de ani“, Anuarul Facultăţii de Teologie Andrei Şaguna Sibiu, II ( - ), Ed Universităţii „Lucian Blaga” Sibiu, , - MIHOC, Daniel, “The Two Witnesses of Rev and the Mission of the Church”, Studii Teologice, seria a III- a anul IV ( ), nr , p - MIRCEA, pr Ioan, „Împărăţia lui Hristos de mii de ani Studiu exegetic asupra textului din Apocalipsa , - ”, în Ortodoxia XLVI ( ), nr , pp - MIRCEA, pr Ioan, „Împărăţia lui Hristos de o mie de ani sau de mii de ani?”, în Ortodoxia XLVIII ( ), nr , pp - NICOLAESCU, diac prof N I , „Cheia interpretării istorice a Apocalipsei”, în Studii Teologice I ( ), nr - , pp - 